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Hoofdstuk 1 
De engel van de beperking 


In ons vorige boek zagen we dat in Openbaring 16-19 het oordeel over het 
beestensysteem bekend als Babylon en “de grote hoer" is vastgelegd. Dat boek 


eindigde met een korte beschrijving van de omverwerping van Gog en zijn 
bondgenoten die de bergen van Israël hadden bezet. Deze goddelijke oordelen, 
vertelt Johannes ons, zijn bedoeld om de weg te bereiden voor het Koninkrijk van 
God, in Dan. 2:35 als een grote steen. 


We komen nu bij de laatste hoofdstukken van het boek Openbaring. Openbaring 
20 behandelt het duizendjarige Koninkrijkstijdperk, met de nadruk op de twee 
opstanden, één voor en één na het Millennium. Johannes vertelt ons dat de eerste 
opstanding niet kan plaatsvinden vóór de eerste strijd tegen Gog en Magog, noch 
kan de tweede opstanding plaatsvinden vóór een tweede strijd tegen dezelfde 
natie (of groep naties). 


Openb. 20:1 begint met te zeggen, 

t En ik zag een engel uit de hemel neerdalen, met de sleutel van de 
afgrond en een grote ketting in zijn hand. 

Door persoonlijke openbaring kreeg ik te horen dat dit de Engel van Beperking is, 
degene die “de sleutel van de afgrond” heeft en de macht heeft om te binden en 
los te maken. Hij is een soort goddelijke gevangenisbewaker die toezicht houdt op 
de afgrond en kwaadaardige geestelijke entiteiten in bedwang houdt. 


Dit is ook de “vijfde engel” (die op de vijfde bazuin blaast) die in Openb. 9:1 wordt 
genoemd. In dat geval kreeg hij de sleutel om de afgrond (ook vertaald als “de 
bodemloze put”) te openen en Mohammed vrij te laten om het oordeel over de 
kerk vanwege haar rebellie te brengen. Terwijl in Openb. 9:1 de engel werd 
geroepen om de “sprinkhanen” vrij te laten, werd in Openb. 20:1 de engel 
geroepen om de draak te arresteren. 


Openb. 20:2, 3 zegt, 

2 En hij greep de draak, de slang van weleer, die de duivel en satan is, en 
bond hem voor duizend jaar, en wierp hem in de afgrond, en sloot die af 
en verzegelde die over hem, opdat hij de volkeren niet langer zou 
misleiden, totdat de duizend jaar voleindigd waren; daarna moet hij voor 
korte tijd worden vrijgelaten. 

Het doel van deze gevangenschap is te voorkomen dat “de duivel en Satan” de 
naties misleiden tijdens het Koninkrijkstijdperk. Hierdoor kan het woord van God 
zich ongehinderd verspreiden om de overheersing van Christus’ Koninkrijk tijdens 
dat Tijdperk te verzekeren. Ongetwijfeld verwijdert de binding van Satan de 
blindheid in de kerk (Deut. 29:4), samen met “de bedekking die over alle volken 
ligt“ en “de sluier die over alle volken ligt" (lesaja 25:7). 


De Engel van Beperking bindt dus tegelijkertijd Satan en maakt de kerk los. Dit 
opent de ogen en oren van de mensen om het woord van de Heer te horen. 
Hoewel Johannes de uitstorting van de Heilige Geest niet noemt, spreken de 
profeten daar vaak over in samenhang met de manifestatie van de zonen van God 
en de omstandigheden in het komende tijdperk. In feite eindigt de profetie over 
Gog en Magog met een dergelijke verklaring in Ezechiël 39:29, 

29 “En Ik zal Mijn aangezicht niet langer voor hen verbergen, want Ik zal 
Mijn Geest hebben uitgestort over het huis van Israël," verklaart de Here 
God. 

De belofte van de uitstorting van de Heilige Geest werd gedeeltelijk vervuld op de 
dag van Pinksteren in Handelingen 2, maar er was toen geen invasie van Gog en 
Magog. De Pinksterdag was dus duidelijk niet de echte vervulling van Ezechiël's 
profetie over de uitstorting van de 

Heilige Geest. Ezechiël zegt dat de Geest zal worden uitgestort wanneer Gog en 
Magog vlak voor de eerste opstanding ten oordeel worden gebracht. 


Hoofdstuk 2 


Meningen van millennials 


Openbaring 20:2 zegt, 
2 En hij greep de draak, de slang van weleer, die de duivel en satan is, en 


bond hem duizend jaar lang vast. 
In Openbaring 20 wordt de term chilia ("duizend") zes keer gebruikt. Vaak wordt 


aangevoerd dat de term meervoud is, en daarom verwijst naar “duizenden” jaren, 
en niet slechts naar duizend. Maar dit argument gaat taalkundig niet op. Hoewel 
het waar is dat het woord technisch gezien meervoud is, wordt de term in het 
Grieks niet zo gebruikt. Chilia is een meervoudswoord, maar het kan alleen goed 
vertaald worden als het enkelvoud “duizend” om zinvol te zijn. 


In 2 Petrus 3:8 lezen we bijvoorbeeld, 

8 Maar laat dit ene feit u niet ontgaan, geliefden, dat bij de Heer één dag is 
als duizend [chilia] jaren, en duizend {chilia] jaren als één dag. 

Hier is “één dag” als chilia. Met andere woorden, EEN dag staat gelijk aan EEN 
duizend jaar. Petrus vertelde ons niet dat een dag gelijk was aan “duizenden” 

jaren. In feite is het hier nuttig om te weten dat Petrus in Hebreeuwse 
gedachtenpatronen dacht, ook al schreef hij in het 


Grieks. Petrus citeerde uit Psalm 90:4, waarin staat, 


+ Want duizend [olif] jaren zijn in Uw ogen als gisteren, wanneer zij 
voorbijgaan, of als een wacht in de nacht. 

Waar de psalmist het Hebreeuwse woord eleph gebruikt, gebruikt Petrus het 
woord chilia als Grieks equivalent. Eleph is echter enkelvoud, terwijl chilia 
technisch gezien meervoud is. De psalmist bedoelde duizend jaar, want als hij 
meer had bedoeld, zou hij het meervoud elephi hebben gebruikt, dat elders wordt 
gebruikt (Num. 10:36, "de vele duizenden in Israël"). 


Het Griekse woord chilia is meervoud omdat het gebruikt wordt als een bijvoeglijk 
naamwoord dat een meervoudig zelfstandig naamwoord (“jaren”) wijzigt. Vrijwel 
alle bijbelvertalers weten dit, en daarom geven ze het NIET weer als “duizenden 
jaren". De NASB is dus correct (samen met vrijwel alle andere vertalingen) 
wanneer het chilia weergeeft als “duizend jaar" in 2 Petrus 3:8 en in 


Openbaring 20:2. 


De geschiedenis van het millenniumonderwijs 


Mijn onderzoeksgebied is eerder de geschiedenis dan de taal. Als we kijken naar de 
geschiedenis van filosofie en denken, weet ik dat het idee van een 
sabbatmillennium zeer oud is en een bekend idee dat voortkomt uit een 
Hebreeuws begrip van de Schrift. Bijvoorbeeld, in de Brief van Barnabas, meestal 
gedateerd rond 115 na Christus, lezen we in hoofdstuk 13, 


3 En zelfs in het begin van de schepping maakt hij melding van de sabbat. En God 
maakte in zes dagen de werken van zijn handen; en op de zevende dag maakte hij 
ze af, en op de zevende dag rustte hij en heiligde hij die. * Overweeg, mijn kinderen, 
wat dat betekent, dat hij ze in zes dagen afmaakte. De betekenis ervan is dat de 
Here God in zesduizend jaar alle dingen tot een einde zal brengen. * Want bij Hem 
is één dag als duizend jaar; zoals Hijzelf getuigt, zeggende: Zie, deze dag zal zijn als 
duizend jaar. Daarom, kinderen, in zes dagen, dat is in zesduizend jaar, zijn alle 
dingen volbracht. €. . .dan zal hij heerlijk rusten op die zevende dag. 


Deze brief is in het Grieks geschreven en werd door vele vroege kerkvaders 
geciteerd. Ik wil niet ingaan op het debat over de canoniekheid of de datum van 
zijn auteurschap. Ik gebruik hem als een vroeg voorbeeld van het feit dat chilia als 
enkelvoud “duizend” wordt gebruikt, en als voorbeeld van het vroege geloof dat er 
een sabbatmillennium zou zijn waarin “alle dingen zijn volbracht”. 


Als de auteur dit rond 115 na Christus schreef, zoals velen zeggen, dan was hij 
vrijwel zeker een jongere tijdgenoot van Johannes zelf, die rond 100 na Christus 
stierf. Het boek Openbaring werd zelfs pas in 96 na Christus geschreven. 


Johannes had andere Hebreeuwse discipelen die “de oude en eerste uitleggers" 
van de Schrift waren. Anastasius Sinaita zegt over hen, “Naar aanleiding van Papias 
van Hierapolis, de illustere, een leerling van de apostel die aan de boezem van 
Christus leunde, en Clemens, en Pantaenus de priester van [de kerk] van de 
Alexandriërs, en de wijze Ammonius, de oude en eerste uitleggers, die het met 
elkaar eens waren, die het werk van de zes dagen opvatten als betrekking hebbend 


op Christus en de hele kerk.“ (Fragment IX) 
Griekse en Hebreeuwse mentaliteit 


De duizendjarige leer kwam voort uit Hebreeuwse denkpatronen, gebaseerd op de 
historiciteit van het Oude Testament. Pas later werd de Hebreeuwse visie 
verworpen ten gunste van de neoplatoonse Griekse visie. Daarom werd de Brief 
van Barnabas later aangevallen door hen die de voorkeur gaven aan de Griekse 
(Alexandrijnse) methode van allegorische bijbeluitleg. De Catholic Encyclopedia, 
Vol. X (1911 ed.), onder “Millennium,” vertelt ons, 


“De machtigste tegenstander van het millenarisme was Origenes van Alexandrië. 
Gezien het Neo-Platonisme waarop zijn leerstellingen waren gebaseerd en zijn 
geestelijk-allegorische methode om de Heilige Schrift uit te leggen, kon hij geen 
partij kiezen voor de millenariërs. Hij bestreed hen uitdrukkelijk, en door de grote 
invloed die zijn geschriften uitoefenden op de kerkelijke theologie, vooral in de 
oosterse landen, verdween het millenarisme geleidelijk uit de ideeën van de 
oosterse christenen.” 


“St. Augustinus hield uiteindelijk vast aan de overtuiging dat er geen millennium zal 
zijn… In hetzelfde boek [De Civitate Dei] geeft hij ons een allegorische uitleg van 


Hoofdstuk 20 van de Apocalyps. De eerste 

opstanding, waarover dit hoofdstuk handelt, vertelt hij ons, verwijst naar de 
geestelijke wedergeboorte in de doop; de sabbat van duizend jaar, na de 
zesduizend jaar van de geschiedenis, is het geheel van het eeuwige leven; of, met 
andere woorden, het getal duizend is bedoeld om de volmaaktheid uit te drukken, 
en de laatste ruimte van duizend jaar moet worden begrepen als verwijzend naar 
het einde van de wereld…. 


“Deze uitleg van de illustere Doctor werd overgenomen door opvolgende 


westerse theologen, en het millenarisme in zijn vroegere vorm kreeg geen steun 
meer. 


“Het protestantisme van de zestiende eeuw luidde een nieuw tijdperk van 
duizendjarige doctrines in. De protestantse fanatici van de vroegere jaren, vooral 
de wederdopers, geloofden in een nieuwe, gouden eeuw onder de scepter van 
Christus, na de omverwerping van het pausdom en de wereldlijke rijken.” 


Zo zien we dat de spirituele-allegorische interpretatie van de Schrift, populair werd 
gemaakt door Origenes in de derde eeuw. Hij martelde het Oude Testament vaak 
om allegorisch te spreken. De Alexandrijnse visie had weinig nut voor de 
geschiedenis zoals gezien door de Hebreeën. 


Het Griekse denken was gebaseerd op hun mythologische kijk op religie. Hun 
godsdienst was grotendeels gebaseerd op mythen, verhalen die eerder als 
allegorie werden opgevat dan als geschiedenis. Bij hun pogingen om de Grieken 
tot het christendom te bekeren, namen sommige leraren dus de Griekse denkwijze 
over om het voor hen smakelijker te maken. 


Maar historisch gezien was Johannes een Hebreeër, en hij had een Hebreeuwse 
mentaliteit. De Hebreeërs gebruikten zeker allegorieën en parabels, maar zelfs zijn 
allegorieën waren gebaseerd op de echte geschiedenis. Adam en Eva waren echte 
mensen. Abraham, Isaac en Jacob waren echt, en hun verhalen zijn niet slechts 
allegorieën. 


In feite zijn hun verhalen historische allegorieën. Hun geschiedenissen hadden 
een profetische betekenis. Abraham had echt twee vrouwen: Hagar en Sarah. Zij 
waren allegorieën van het Oude en Nieuwe Verbond, zoals Paulus zegt in Gal. 
4:22-31, maar zij leefden werkelijk als historische personages op aarde. Allegorie 
verdringt de geschiedenis niet in onze Schrift, maar geeft geestelijke betekenis aan 
de geschiedenis. 


Het voornaamste verschil tussen de Griekse en de Hebreeuwse visie is dat de 
Grieken het niet nodig vonden dat de bijbelse verhalen in de geschiedenis 
geworteld waren, zolang ze maar een allegorische betekenis hadden. De 
Hebreeuwse visie zag alle dingen geworteld in de geschiedenis, maar zag ook dat 
de geschiedenis betekenis heeft en vaak patronen geeft voor toekomstige 
profetische vervulling. 


Het is ironisch dat de Roomse Kerk Origenes van Alexandrië in het jaar 400 na 
Christus verwierp vanwege zijn leer over universele verzoening, maar dat zij zijn 
methode om de Schrift te interpreteren overnam. Zo ging de leer van het 
sabbatmillennium verloren. De Katholieke Encyclopedie zegt dat de Hebreeuwse 
opvatting in de zestiende eeuw door de protestanten nieuw leven werd 
ingeblazen. Toch zijn sommige protestanten de laatste jaren het idee van een 
Millennium blijven verwerpen. 


Naar mijn mening moeten we een Hebreeuwse denkwijze aannemen en de 
Griekse terzijde schuiven. Het Hebreeuwse denken is geworteld in de bijbelse wet 
en zijn oordelen. Als God mensen of naties tot slavernij veroordeelt, gebeurt dat 
altijd volgens specifieke tijdscycli, die hun oorsprong vinden in de geschiedenis. 
Het goddelijk oordeel past de wetten van de tijd toe in directe verhouding tot de 
ernst van de misdaad. Elke allegorische interpretatie hiervan is een extra 
betekenislaag die de historische toepassing niet kan vervangen. 


De Hebreeën zagen de fundamentele sabbatwet dus niet alleen in termen van een 
wekelijkse sabbatrust, maar ook in termen van zevenjarige cycli, 
negenenveertigjarige cycli, en zelfs de Grote Sabbatcyclus van 7.000 jaar. Johannes 


was zeker bekend met deze leerstellingen, en hij heeft ze in zijn geschriften niet 
weerlegd. Daarom concludeer ik dat de duizend jaar in Openbaring 20 een 
letterlijke tijdsperiode is die de wetten van de tijd volgt, zoals gezien in de 
sabbatwet. 


Hoofdstuk 3 
De Grote Sabbat 


In het boek Openbaring komt de uitdrukking “duizend jaar” zes keer voor, allemaal 
binnen het strakke kader van Openbaring 20:1-7. Dit suggereert een periode 
van zesduizend jaar geschiedenis tot op dit moment, als om de toegang tot de 
Grote Sabbatdag (millennium) te benadrukken. 


Zaaien en oogsten 


Verder behandelt Johannes dit millennium als een sabbatdag. De wet gebood 
Sabbatten als tijden van rust. Tijdens sabbatjaren mocht er niet gezaaid of geoogst 
worden. Lev. 25:3-5 zegt, 


3 Zes jaren zult gij uw veld zaaien, en zes jaren zult gij uw wijngaard 
snoeien en zijn oogst verzamelen,* maar gedurende het zevende jaar zal 
het land een sabbatsrust hebben, een sabbat voor de Here; gij zult uw 
veld niet zaaien, noch uw wijngaard snoeien. * Het nageslacht van uw 
oogst zult gij niet oogsten, en uw druiven van ongetrimde wijnstokken 
zult gij niet verzamelen; het land zal een sabbatjaar hebben. 

Opstanding is Gods manier om de vruchten van de grond te oogsten, en daarom 
vinden we in Openbaring 20 twee opstanden, één voor en één na - maar niet 
tijdens - de duizend jaar. 


Verder beloofde God een overvloed in het zesde jaar om het volk zonder tekorten 
door de sabbat heen te helpen. Lev. 25:20, 21 zegt, 


20 Maar als jullie zeggen: "Wat zullen wij in het zevende jaar eten als wij 
niet zaaien en onze oogst niet binnenhalen?" 2: Dan zal Ik in het zesde 
jaar Mijn zegen voor jullie zo ordenen dat het gewas voor drie jaar wordt 
voortgebracht. 

Deze passage had het specifiek over het zevende sabbatsjaar, dat dan gevolgd 
werd door een jubeljaar. Daarom beloofde God hen te zegenen met genoeg 


voedsel voor drie jaar, in plaats van slechts twee. In andere zesde jaren zou God 
hen zegenen met een dubbele oogst om hen door de sabbatsrust heen te helpen. 


Hetzelfde principe werd gezien in de wekelijkse sabbat, toen Israël op de zesde dag 
tweemaal zoveel manna verzamelde om de zevende dag door te komen (Exodus 
16:22). Johannes noemt het niet rechtstreeks, maar wij begrijpen dat God zijn 
Geest zal uitstorten aan het einde van de zesde duizendjarige “dag” aan het einde 
van het tijdperk, zodat wij tijdens het grote millennium - de zevende grote dag - 
voorziening hebben. 


De Slang Gebonden 


Samenvallend met het einde van de zes dagen arbeid en het begin van de Grote 
Sabbat is de slang voor duizend jaar gebonden. Dit is nodig, want toen Adam en 
Eva het woord van de slang geloofden, onderwierpen zij zich aan zijn bedrog. 
Omdat zij niet in staat waren hun zonde te vergoeden, werden zij “verkocht” als 
slaven volgens de wet in Exodus 22:3. 


Paulus zegt later in Rom. 6:16: "Weet gij niet, dat, wanneer gij u aan iemand 
voorstelt als slaven tot gehoorzaamheid, gij slaven zijt van hem, die gij 
gehoorzaamt…?" Hij vertelt de gelovigen dat voordat u tot Christus kwam, “u slaven 
van de zonde was" (Rom. 6:17). 


Dus om de mensheid te bevrijden uit haar slavernij veroorzaakt door Adams 
zonde, moet de slang gebonden worden en verhinderd worden de volkeren te 
misleiden tijdens de Grote Sabbat. Maar zodra de zevende “dag” voorbij is, wordt 
de slang weer vrijgelaten, want dit is pas het einde van de eerste sabbat van de 
geschiedenis. Er zijn nog zes van zulke sabbatten voor het Jubeljaar van de 
schepping, waar allen volledig met God verzoend zijn, en waar ieder mens 
terugkeert naar zijn erfdeel in God. 


Aanmaakvuren 


Op deze grote duizendjarige sabbat schijnt God ook de sabbatswet uit 

Exodus 35:3 in acht te nemen, 

3 Gij zult geen vuur aansteken in uw woningen op de sabbatdag. 

Daarom lezen wij pas van “de poel des vuurs" nadat de grote sabbatdag voorbij is 
(Openb. 20:14, 15). De wet zelf voorspelt de daden van God, want Hij volgt Zijn 
eigen wet. Waarom? Omdat de vurige wet voortkomt uit Zijn natuur, en Hij zal 
altijd trouw zijn aan Zichzelf. 


Zes dagen en fijn linnen 


De sabbatwetten geven ons de grondstenen van de wetten van de Tijd, waarop de 
profetische tijdcycli zijn gebaseerd. Daarom spreekt Openbaring 20 zes keer over 
“duizend jaar” om het einde van zesduizend jaar en het begin van een Sabbat 
Millennium te suggereren. 


Het Hebreeuwse woord voor "zes" is shesh, in Exodus 20:9, "Zes dagen zult gij 
arbeiden". Maar shesh, zoals gebruikt in Exodus 39:28 om het gewaad van de 
hogepriester te beschrijven, is ook het woord voor “fijn linnen”. 


Dit suggereert dat het fijne linnen van de Bruid (in Openb. 19:7, 8) aan haar 
wordt gegeven aan het einde van zesduizend jaar. Hoewel de Bruid bestaat uit 
individuen die gedurende vele generaties leven, verwees Johannes naar de tijd dat 
het lichaam compleet zou zijn. Zij is dus bekleed en “klaar” na zesduizend jaar. 


Hoofdstuk 4 
Het verhogen van de heersers 


Het eerste deel van Openb. 20:4 zegt, 

+ En ik zag tronen, en zij zaten daarop, en het oordeel werd hun 
gegeven… 

Degenen die op deze "tronen" zitten, zijn de overwinnaars. Dit zijn de “heiligen” 
die Dan. 7:27 beschrijft, omdat hun heerschappij over de aarde wordt gegeven. 
Hun “tronen” worden ook genoemd in Dan. 7:9: "Ik bleef kijken totdat er tronen 
werden opgericht.” Hun tronen zijn onderscheiden van de troon van de Oude van 
Dagen, maar toch laat het zien dat God gezag heeft gedelegeerd aan zijn heiligen. 


Met andere woorden, God regeert de aarde indirect, terwijl hij de 
overwinnaars directe heerschappij geeft om Zijn oorspronkelijke bedoeling uit 
Gen. 1:26 te vervullen: “Laat Ons de mens maken naar Ons beeld, naar Onze 
gelijkenis; en laat Hem heersen…”. 


Na een lange periode van “zeven tijden” waarin de heerschappij was gegeven aan 
de regeringen van “beesten”, is eindelijk de tijd gekomen dat het gezag wordt 
overgedragen aan de heiligen van de Allerhoogste God. Vandaar dat Openbaring 


20 overeenkomt met de 20tt letter van het Hebreeuwse alfabet, resh, die "hoofd" 
betekent, in dit geval hoofdschap en regering. 


Openbaring 20:4 gaat verder, 

4 … En ik zag de zielen van hen die onthoofd waren vanwege het 
getuigenis van Jezus en vanwege het woord van God, en zij die het beest 
of zijn beeld niet hadden aanbeden en het merkteken niet op hun 
voorhoofd en op hun hand hadden ontvangen; en zij kwamen tot leven en 
regeerden met Christus duizend jaar lang. 

Deze uitspraak is vooral bedoeld om ons te vertellen dat niet alle christenen in het 
komende tijdperk zullen regeren. De tronen worden niet gegeven aan hen die het 
merkteken van wetteloosheid op hun voorhoofd en op hun handen hebben. Als zij 
het beest of zijn beeld aanbidden uit liefde voor geld, komen zij niet in aanmerking 
voor de troon. Zij hoeven niet letterlijk “onthoofd” te worden om in aanmerking te 
komen als overwinnaar, want dan zou zelfs Jezus zelf gediskwalificeerd zijn. Wel 
moeten zij de oude mens doden en hun vleselijke, Adamische geest en hoofd 
vervangen door het hoofdschap van Jezus Christus. 


Een beperkte opstanding 


Openbaring 20:4-6 zegt, 

4 … en zij kwamen tot leven en regeerden met Christus voor duizend jaar. 
5 De rest van de doden kwam pas tot leven toen de duizend jaar voorbij 
waren. Dit is de eerste opstanding. * Gezegend en heilig is hij die deel 
heeft aan de eerste opstanding; over hen heeft de tweede dood geen 
macht, maar zij zullen priesters van God en van Christus zijn en met Hem 
duizend jaar regeren. 

Uit vers 5 hierboven blijkt duidelijk dat dit een beperkte opstanding is en dat 
alleen gelovigen op dit moment worden opgewekt. “De rest van de doden” wordt 
op dit moment niet opgewekt, maar moet wachten op de algemene opstanding 
nadat de duizend jaar zijn voltooid (Openb. 20:11, 12). Wanneer Johannes dit 
“de eerste opstanding" noemt, impliceert hij dat er later nog een opstanding komt. 


De Griekse visie op de Schrift behandelt deze eerste opstanding allegorisch en 
persoonlijk, en beweert dat het een verwijzing is naar iemands rechtvaardiging. Zij 
zeggen dat wanneer een mens tot Christus komt en zich laat dopen, hij overgaat 
van de dood naar het leven. Dit geestelijke proces, zeggen zij, is de eerste 
opstanding, en hij stijgt dan op om met Christus in de hemelse gewesten te zitten. 


Ik twijfel er niet aan dat dit is wat er met individuen gebeurt, één voor één, 
wanneer zij deel worden van het lichaam van Christus. Maar Johannes verwees 
niet naar individuen die tot Christus komen. Hij keek profetisch naar de opstanding 
van het veelkoppige lichaam, waartoe ook de martelaren in de geschiedenis 
behoren. 


Hoewel individuele gelovigen zeker een zekere mate van geestelijk gezag genieten 
tijdens hun bediening op aarde, zijn zij (net als Daniël zelf) onderworpen aan de 
koningen van de beestenvolken. De heiligen in de geschiedenis zijn beperkt in hun 
aardse gezag door het goddelijke oordeel over Jeruzalem en over de koningen van 
Juda die het heersersmandaat werd ontnomen (Ier. 27:6, 11). Pas wanneer deze 
beestensystemen het einde van hun goddelijke mandaat bereiken, krijgen de 
heiligen (als een lichaam van mensen) volledige jurisdictie over de aarde. 


Hoofdstuk 5 
De juiste benadering van openbaring 


Jezus Christus wordt geopenbaard, of gemanifesteerd, door zijn rechtvaardige 
daden. Dit gebeurt op twee niveaus: individueel en collectief. Beide zijn het 
resultaat van Gods plan, of onze blik nu gericht is op de persoonlijke of de 
historische werken van God in het grote geheel. Het Nieuwe Verbond is de meest 
prominente belofte van God, eerst aan individuen en later aan het collectieve 
lichaam, om in te grijpen in de aarde om Zijn plan, dat Hij vanaf het begin voor 
ogen had, te volbrengen. 


De precieze aard van Gods belofte wordt gezien in Deut. 29:10-15, waar Hij 
belooft alle mensen tot zijn volk te maken en hun God te zijn. Een dergelijke 
belofte vereist een goddelijke tussenkomst door een handeling van een soevereine 
God. Zo'n goddelijke daad vereist een reactie van de mensen, maar Gods genade 
wordt gezien als de oorzaak, niet als het gevolg van de reactie van de mensen. De 
mensen verzetten zich, maar uiteindelijk zegeviert Gods wil. In feite is de belofte 
van God een test van de wil om te zien wiens wil sterker is. 


Uiteindelijk zien we dan Gods doel bereikt, ten eerste in Openb. 5:13, waar de 
hele schepping Christus als Koning eert, en ten tweede in Openb. 15:3, 4 in het 
Lied van Mozes en het Lied van het Lam. 

3 Groot en wonderbaarlijk zijn Uw werken, O Heer God, de Almachtige; 
rechtvaardig en waarachtig zijn Uw wegen, Gij Koning der volken. * Wie 
zal niet vrezen, o Heer, en Uw naam verheerlijken? Want Gij alleen zijt 
heilig; want alle volken zullen komen en U aanbidden, want Uw 


rechtvaardige daden zijn geopenbaard. 
Hier zien we een combinatie van twee Hebreeuwse begrippen die in het 


Hebreeuwse alfabet staan. Zijn rechtvaardige daden, of werken, worden afgebeeld 
in de yood, als een open hand, en de ayin, dat is een oog dat zien of manifestatie 
betekent. Wanneer de werken van God 

“geopenbaard” worden, worden ze zichtbaar gemaakt voor iedereen. Er is een 
rechtvaardige daad van God nodig om de blindheid te genezen en “het 
voorhangsel dat zich over alle volken uitstrekt” weg te nemen (Jesaja 25:7). 
Wanneer allen Zijn rechtvaardige daden zien, zullen zij Hem verheerlijken. 


Perfectie versus rechtschapen daden 


De klassieke Griekse cultuur was geïnteresseerd in het ontdekken van de ideale 
man. Hun obsessie met mooie kunst en beeldhouwkunst (en schoonheid in het 
algemeen) getuigt van hun mentaliteit. Dit is natuurlijk een verheven doel, dat 
weinigen zouden kunnen bekritiseren. Maar de Hebreeuwse mentaliteit was 
anders. 


De Hebreeuwse cultuur was gebaseerd op werken, of rechtvaardige daden, als 
uitdrukking of manifestatie van iemands hart. De Schrift beschrijft twee wegen om 
dit doel te bereiken, elk gedefinieerd door een verbond. Het Oude Verbond zet 
rechtvaardige daden uiteen als voortkomend uit de wil van de mens. Het Nieuwe 
Verbond beschrijft de rechtvaardige daden van God om Zijn belofte te vervullen 
door de kracht van Zijn wil. Beide verbonden bezitten de wet, maar onder het ene 
verbond is de wet een rechtvaardige norm die wordt opgelegd aan onwillig vlees, 
terwijl het andere verbond een belofte van God is om de wet op ons hart te 
schrijven, zodat wij in overeenstemming met Hem komen. 


De yood is een open hand, die "de werken der wet” betekent, en de apostel Paulus 
gebruikt deze uitdrukking vele malen. Het is de tiende letter van het Hebreeuwse 
alfabet, het getal dat wijst op de wet. Kort na Paulus' bekering ging hij naar de berg 
Sinaï in Arabië, waar God hem de openbaring gaf van het Nieuwe Verbond. Hij 
begreep toen dat rechtvaardiging en gerechtigheid voortkomen uit een daad van 
God, niet uit onze eigen werken. Met andere woorden, gerechtigheid komt door 
de “hand” (jood) van God, niet door de “hand” (jood) van de mens. 


De veroveringen van Israël en Juda laten zien dat de geloften van mensen aan God, 
hoewel goed bedoeld, niemand kunnen redden, eenvoudigweg omdat geen mens 
zijn gelofte voldoende kan vervullen om rechtvaardiging te rechtvaardigen. Aan de 
andere kant heeft God geen enkel probleem om Zijn geloften aan ons na te komen. 
De mislukking van de weg van het Oude Verbond, die de mens probeert te 
rechtvaardigen door de wil van de mens, moet worden afgezet tegen het succes 
van de weg van het Nieuwe Verbond, die door de wil van God gaat. Hij wil, en wij 
reageren met onze eigen wilsdaad. 


De brief van Jacobus spreekt de geschriften van Paulus niet tegen, maar zet een 
duidelijker Hebreeuwse denkwijze uiteen. Hij benadrukt dat het geloof tot uiting 
komt in iemands werken. Als iemand dus beweert geloof te hebben als gelovige in 
Christus, dan moet er bewijs zijn van Gods werk in zijn leven, zijn karakter en zijn 
werken. Dit bewijs gaat niet over mensen die goede werken doen door een 
rechtvaardig karakter, verkregen door een gelofte van het Oude Verbond, maar 


eerder door mensen die goede werken doen als bewijs van het werk van de Heilige 
Geest in de gelovige. 


Het boek Openbaring beschrijft dus de rechtvaardige daden van God op aarde en 
in de naties. Wat over de naties wordt gezegd, geldt evenzeer voor elk individu 
binnen die naties. Wanneer de volkeren Christus aanbidden vanwege Zijn 
rechtvaardige daden, hebben zij dus dezelfde motivatie als individuele gelovigen 
die de daden van God in hun eigen leven zien. In beide gevallen zijn de 
rechtvaardige daden van God de vervulling van het Nieuwe Verbond. Het is het 
bewijs dat God proactief zijn gelofte vervult in mensen en in de naties als geheel. 


De ayin betekent “een oog”, maar het is ook het Hebreeuwse getal 70. Dit getal 
betekent “alle naties, want in Genesis 10 tellen we de oorsprong van de naties tot 
70 in getal. Zeventig is ook het bijbelse getal voor “herstel”. Daarom stierf Adam 
op de leeftijd van 930 jaar (Gen. 5:5), waarmee hij precies 70 jaar te kort kwam 
voor Gods “heerlijkheid” (1000). Daarom is het getal 70 (ayin) wat nodig is om alle 
volken te herstellen, zoals afgebeeld in Openb. 15:3, 4. 


Openbaring allegorisch of historisch interpreteren 


Sommigen hebben het hele boek Openbaring vergeestelijkt en geïndividualiseerd. 
Zij zijn geneigd de geschiedenis van Gods handelen onder de volkeren terzijde te 
schuiven. Daarbij volgen zij een Griekse mentaliteit, in plaats van het boek te 
interpreteren met een Hebreeuwse mentaliteit. Bovendien behandelen zij het 
boek Openbaring anders dan het boek Daniël. 


Een groot deel van de vroege Kerk werd door vervolging uit Judea verdreven 
(Handelingen 3:1). Het resultaat van deze verstrooiing was dat de Griekse 
bekeerlingen hun Judeese tegenhangers snel overweldigden, en het duurde niet 
lang voordat de vroege Kerk haar Hebreeuwse mentaliteit verloor. De kerk nam al 
snel de Griekse allegorische interpretatiemethode over. De Griekse godsdienst was 
gebaseerd op mythologie - verhalen waarvan gezegd werd dat ze een betekenis 
hadden - en die mythen waren geen werkelijke historische gebeurtenissen. 


De verhalen in het Oude Testament over wreedheid en genocide waren voor de 
Grieken verwerpelijk, en de Kerk begon al snel te beweren dat het slechts om 
allegorieën ging, in plaats van om historische gebeurtenissen. Het duurde dan ook 
niet lang voordat de kerk het Oude Testament begon te scheiden van de werkelijke 
geschiedenis. Zij bleven natuurlijk vasthouden aan de historiciteit van de 


evangeliën; maar omdat zij het boek Openbaring niet begrepen, begonnen zij het 
even allegorisch te behandelen als zij met het Oude Testament hadden gedaan. 


Het boek Openbaring schreef de geschiedenis van de westerse volkeren en de Kerk 
voor. Deze geschiedenis was nauwelijks begonnen in de eerste eeuw, zodat de 
mensen geen bevestiging hadden voor de historische interpretatie ervan. Het 
duurde eeuwen voordat er voldoende historische gebeurtenissen plaatsvonden 
om een 

Historicistische interpretatie van het boek mogelijk te maken. Tegen die tijd was de 
allegorische interpretatie al diep geworteld in de Kerk. 


Pas met de ontwikkeling van de drukpers in de vijftiende eeuw, die resulteerde in 
de protestantse reformatie, werd de Schrift van het altaar van de kathedralen 
losgemaakt en aan het volk gegeven. Toen de Schrift zelfstandig kon worden 
bestudeerd, ontdekten de reformatoren dat het boek Openbaring een historisch 
boek was, geschreven in symbolen zoals Johannes die voor ogen had. Zo werd de 
historistische visie op Openbaring al snel de dominante visie van de vroege 
protestantse groepen. Zij werd pas in de late jaren 1800 door de leer van Darby en 
Scofield vervangen door de futuristische visie. 


De futuristische visie, die tegenwoordig de evangelische en pinksterkerken 
domineert, is een recente ontwikkeling in het christelijk denken. Helaas nemen 
velen aan dat deze visie altijd heeft bestaan, maar dat is niet zo. Bepaalde 
elementen van het futurisme zijn terug te vinden in de vroegere allegorische visie, 
maar toch is zij uniek. Terwijl de allegoristen de Openbaring loskoppelden van de 
geschiedenis, zijn de futuristen gewoon onwetend over de geschiedenis en kunnen 
zij niet weten hoe deze profetieën in vervulling zijn gegaan. 


Terwijl de allegoristen alles vergeestelijkten, maken de futuristen alles letterlijk, en 
aangezien zij geen historisch verslag zien van de vernietiging van de aarde en de 
zee, plaatsen zij deze dingen in de toekomst gedurende een zevenjarige tijd van De 
Grote Verdrukking. 


Het is mijn doel om een alternatief voor Allegorisme en Futurisme uiteen te zetten. 
De Historicistische visie gelooft dat Johannes’ visioenen historische gebeurtenissen 
weergeven, niet door letterlijke interpretatie, maar met verborgen symbolen en 
tekenen. Deze visie behandelt de Openbaring op dezelfde manier als het boek 
Daniël. Het “beeld” in Daniël 2, de “boom” in Daniël 4, en de "beesten" in Daniël 7 
en 8 waren niet bedoeld om letterlijk geïnterpreteerd te worden, ook al stond hun 


werkelijkheid buiten kijf. Het waren symbolen die naties en de geestelijke krachten 
daarachter voorstelden. 


Zo zijn ook de “draak” in Openbaring 12 en de “beesten” in Openbaring 13, hoewel 
reëel genoeg, niet letterlijk in de zin van aards of vleselijk. Het zijn beelden van 
geestelijke werkelijkheden die zich manifesteren via naties en andere entiteiten op 
aarde, zoals een boze geest zich manifesteert via individuen die bezeten zijn. 


Het komt erop neer dat de Historicistische visie het boek Openbaring op dezelfde 
manier interpreteert als de apostel Paulus de twee vrouwen van Abraham in 
Galaten 4 allegorisch interpreteert. Paulus trekt de historiciteit van het verhaal niet 
in twijfel, maar laat zien hoe de twee vrouwen allegorisch twee verbonden 
voorstellen. Met andere woorden, in de Hebreeuwse denkwijze is een allegorie 
geschiedenis met een spirituele of allegorische betekenis. Paulus scheidt de 
geschiedenis niet van de allegorie, zoals de Grieken deden. De Grieken vonden het 
niet nodig dat religie gebaseerd was op feitelijke historische gebeurtenissen, 
zolang zij zich maar konden beroepen op allegorische leringen. 


De Schrift is echter gebaseerd op geschiedenis - werkelijke 

gebeurtenissen, niet slechts geïnspireerde verhalen of gelijkenissen. Het feit dat 
deze historische gebeurtenissen vol geestelijke betekenis waren en profeteerden 
als typen en schaduwen van toekomstige gebeurtenissen, toont de soevereiniteit 
van God in de voortschrijdende geschiedenis van de schepping. Daarom zag Daniël 
visioenen van toekomstige historische gebeurtenissen, zoals ik aantoonde in mijn 
studie over Daniël. 


Ook het boek Openbaring is gebaseerd op dezelfde Hebreeuwse denkwijze als in 
Daniël. Het feit dat Daniël een onvolledig boek was, dat alleen de eerste drie 
“beesten” behandelde, impliceert dat er later nog een boek zou moeten worden 
geschreven om de profetie van de beestenvolkeren in hun tijd van heerschappij te 
voltooien. 


Het boek van Daniël eindigt in feite in 163 v. Chr. met het hoogtepunt van het 
Griekse "beest". Het boek van Johannes richt zich op het vierde 

beest (Rome) en vooral op de “kleine hoorn”, en geeft ons in Openbaring 13 
details die Daniël niet kende. 


Dit zijn historische gebeurtenissen, ook al onthult Johannes geestelijke krachten 
achter het beest en zijn “kleine hoorn” uitbreiding. Het is niet slechts een allegorie, 


noch is zijn openbaring gebonden aan een toekomstige periode van zeven jaar. In 
plaats daarvan zien we een panorama van de beproevingsgeschiedenis die een 
lange periode van “zeven tijden” beslaat, dat wil zeggen een periode van 7 x 360 
jaar. Daniël bestrijkt minder dan 500 jaar van deze tijd van verdrukking. Johannes 
geeft ons de rest van het verhaal. 


Hoofdstuk 6 
De opstanding 


Het idee van opstanding is een uniek Hebreeuws idee, hoewel sommigen het later 
ten onrechte hebben geherinterpreteerd als de onsterfelijkheid van de ziel. In de 
jaren van het Griekse Rijk (vóór de geboorte van Jezus) kwamen de Joden steeds 
meer onder invloed van het Griekse denken. 


De Griekse godsdienst geloofde, samen met vele andere, dat het lichaam inherent 
slecht was en dat de ziel inherent goed was. De Griekse theologie verklaarde dat 
de demiurg (een duivels figuur) alle fysieke materie schiep, en dat de mens uit de 
hemel "viel" door verschillende stadia (voorgesteld door de planeten) tot hij in een 
fysiek lichaam gevangen kwam te zitten. Voor hen was de mens een goed 
geestelijk wezen totdat hij bezoedeld werd door een slechte materiële aarde die 
door de duivel was geschapen. 


Hieruit ontstond het begrip dualisme, waarbij goed en kwaad, licht en duisternis, 
God en de duivel, hemel en hel allemaal eeuwig waren. Aan God behoorden alle 
geestelijke dingen toe; aan de duivel alle materiële dingen. Het probleem ontstond 
- zo leerden zij - toen licht en duisternis, goed en kwaad, en vlees en geest zich 
vermengden. De oplossing, zeiden ze, was dat ze weer gescheiden werden in hun 
afzonderlijke sferen. Met andere woorden, de Griekse oplossing voor het 
probleem van het kwaad was dat goed en kwaad voor altijd naast elkaar zouden 
bestaan en dat geen van beide zonder de ander kan bestaan. 


De Hebreeuwse visie, zoals gezien in Genesis 1, vertelt ons dat God alle dingen 
heeft geschapen en alles “goed” heeft verklaard. Als Schepper bezit Hij alle 
materie. De aarde werd geschapen om God te verheerlijken in deze nieuw 
geschapen dimensie. Hemel en aarde waren in het begin een eenheid. 


De Schrift laat zien dat zonde en duisternis later zijn ingetreden, en dat deze dus 
tijdelijk zijn. Uiteindelijk zullen alle kwaad en disharmonie worden uitgeroeid. 
Uiteindelijk zullen alle dingen onder de voeten van 

Christus worden gelegd en zal God “alles in allen” zijn (1 Kor. 15:28). De 
schepping is niet voorbestemd om verdeeld te worden tussen hemel en hel of 
tussen God en Satan. God neemt niet alle geestelijke dingen terug en laat alle 
materiële dingen over aan de duivel. Nee, alle dingen zullen met God vervuld 
worden (Ef. 1:23). Duisternis zal worden overwonnen door licht. Alle dingen 
zullen met Jezus Christus worden verzoend. 


Terwijl de Grieken geloofden dat de eenheid van hemel en aarde het probleem 
was, gelooft de Hebreeuwse visie dat de eenheid van hemel en aarde de oplossing 
is. God zal alles wat van Hem is door het recht van de schepping herstellen. 


De Grieken gruwden bij het idee van een opstanding, want hun doel was te 
ontsnappen aan dit slechte lichaam. Zij hadden geen begrip van een verheerlijkt 
lichaam, want in hun ogen zou God zich nooit bezoedelen door menselijk vlees te 
bewonen. Het idee dat de Heilige Geest menselijk vlees zou bewonen, was voor 
een Griek een gruwel. 


Toen de gnostici probeerden sommige christelijke opvattingen over te nemen en 
deze te verzoenen met hun Griekse opvattingen, verdraaiden zij de Schrift en 
kwamen zij in conflict met de apostelen in de vroege kerk. Zij probeerden de 
definitie van opstanding te veranderen in de onsterfelijkheid van de ziel. In plaats 
van in een goed lichaam op aarde te worden opgewekt, veranderden zij het in de 
scheiding van de onsterfelijke ziel van het lichaam. 


Zoals gezegd is het verschil tussen het Griekse en het Hebreeuwse denken 
geworteld in hun tegengestelde visie op de schepping. Dit scherpe contrast vormt 
de achtergrond van alle geschillen over de opstanding van de doden. We kunnen 
niet de tijd nemen om al deze geschillen uit te leggen, maar we moeten zeker laten 
zien dat het idee van opstanding een uniek Hebreeuws idee is, gebaseerd op de 
Hebreeuwse visie van een goede God die alles “zeer goed” heeft geschapen (Gen. 
1:31) en op het principe van Gods eigendom. 


Licht van Job 


Job is het oudste boek van de Bijbel, want Job zelf was bejaard toen Mozes werd 
geboren en was al dood toen Mozes de boeken van de wet schreef. Job 14:13-15 
is vertaald in de aantekeningen van Dr. Bullinger: 


13 O, dat Gij mij in Sheol zoudt bedekken; verberg mij, totdat Uw toorn 
zich afwendt; stel mij een tijd vast; en gedenk mij dan. ‘4 Als een man 
sterft, zal hij dan weer leven? Dan - al mijn dagen van dienst zullen ik 


wachten, tot de tijd van mijn opwekking komt;!* Dan zult Gij roepen, en 
ik zal U antwoorden; want Gij verlangt naar Uw handwerk. 


Hier denkt de man na over zijn tijd in Sheol (het graf), bedekt en 

verborgen vanwege het goddelijke oordeel over Adams zonde. Dan 

vraagt hij: “Als een mens sterft, zal hij dan weer leven?” Maar hij weet dat als hij 
lang genoeg wacht, “totdat de tijd van mijn opwekking komt", God hem zal roepen 
en hij zal antwoorden - dat wil zeggen, hij zal worden opgewekt uit de dood. 


Dit wordt later versterkt en verduidelijkt in Job 19:25-27 (Bullinger's vertaling), 

25 Ik weet dat mijn Verlosser [altijd] leeft, en op de laatste dag op aarde 
zal staan;?* en nadat [wormen] dit lichaam hebben verteerd, toch zal ik in 
mijn vlees Eloah zien;?7 die ik, aan mijn zijde zal zien. Mijn ogen zullen 
Hem, nu, niet meer zien; [Hiernaar] wacht mijn binnenste ziel met 
verlangen. 

Zijn opstanding wordt dus gezien als een lichamelijke opstanding, want hij 
verwachtte God te zien in zijn vlees, ook al hadden de wormen zijn lichaam na de 
dood al verteerd. 


Licht van Daniel 


Het idee van een lichamelijke opstanding komt opnieuw voor in het boek Daniël. 
Het elfde hoofdstuk van Daniël voorspelt de tijd van het oordeel over Juda vanaf 
zijn tijd tot die van Antiochus Epifanes (163 v. Chr.), en slaat dan over naar het 
einde van het tijdperk, waar hij een opstanding voor het oordeel ziet. Dan. 12:2, 
3 zegt, 

2 En velen van hen die in het stof der aarde slapen zullen ontwaken, dezen 
tot eeuwig leven, maar de anderen tot schande en eeuwige verachting. 3 
En zij die inzicht hebben, zullen schitteren als de helderheid van het 
hemelgewelf, en zij die de velen tot gerechtigheid leiden, als de sterren 
voor eeuwig en altijd. 

Deze korte visie op het grote oordeel werd eerder in meer detail geopenbaard in 
Dan. 7:10, waar de profeet de Oude van dagen zag zitten op de troon in het 
goddelijke hof, oordelend over de mensheid. 


De Concordante Versie van Dan. 7:10 luidt, 


10 Voor Hem stroomt een vlam, die van voor Hem uitgaat; duizend 
duizenden bestralen Hem en tienduizenden stijgen voor Hem op. De 
rechtspraak zit en de rollen worden geopend. 

Met andere woorden, de profeet ziet de meerderheid “opstaan” (uit de dood), 
terwijl de minderheid “Hem bestraalt", d.w.z. zij worden getransformeerd door 
het licht van Zijn aanwezigheid. In Dan. 7:9 wordt de grote Rechter afgebeeld als 
“de Oude van dagen” (NASB) of als “de Overdrager van dagen” (CV). Het 
Hebreeuwse woord attiyk komt van het woord athak, dat “bewegen, voortgaan, 
vooruitgaan, oud worden, verwijderd worden, overgebracht worden" betekent, en 
het omvat het idee van “in jaren vooruitgaan”. 


Ik geloof dat zowel de NASB als de CV correct zijn, maar ze tonen verschillende 
aspecten van dezelfde Rechter. Hij komt om de rechtspraak over te dragen aan de 
heiligen van de Allerhoogste, maar Hij wordt ook afgebeeld als een oude man met 
wit haar om de wet van de opstanding in Lev. 19:32 aan te halen, 

32 Gij zult opstaan voor de grijsaards, en de bejaarden eren, en gij zult uw 
God vereren; Ik ben de Heer. 

Terwijl dit een gebod was onder het Oude Verbond, was het een profetische 
belofte onder het Nieuwe. Bij de Grote Witte Troon zullen allen “opstaan”, niet uit 
eigen wil, maar door de wil van de Rechter die hen oproept. Hij roept; wij 
antwoorden, zoals Job zegt. 


Daniël zag echter slechts één opstanding aan het einde van het tijdperk, waar allen 
worden opgewekt voor het oordeel bij de troon. In 

Openbaring 20 zien we dat er eigenlijk twee opstanden zijn, waarvan de eerste 
beperkt is tot enkelen en de tweede universeel. Het is de universele opstanding 
aan het einde van de duizend jaar die Daniël zag. 


De twee opstanden vonden echter niet hun oorsprong bij Johannes, maar bij 
Mozes. Het was verborgen in het feest van de bazuinen, en dit werd duidelijk 
gemaakt door de apostel Paulus, die de opstanding verbond met het blazen op een 
bazuin (1 Kor. 15:52; 1 Thess. 4:16). 


Het feest van de trompetten 


De feesten van de Heer werden in twee groepen verdeeld. De lentefeesten 
(Pesach, het Beweeg-offer en Pinksteren) werden vervuld bij Christus’ eerste werk 
op aarde; de herfstfeesten (Trompetten, Verzoening en Loofhutten) moeten 
worden vervuld bij Christus’ tweede komst. Omdat "de doden in Christus EERST 


zullen opstaan” (1 Thess. 4:16), begrijpen wij dat de opstanding de eerste 
gebeurtenis is die de herfstfeesten vervult. Zij vindt dus plaats op het feest van 
Bazuinen. 


Hier is het nuttig om terug te gaan naar de wet en te leren hoe het feest van 


1 De Here sprak verder tot Mozes, zeggende:? Maak u twee bazuinen van 
zilver, van gehamerd werk zult gij ze maken; en gij zult ze gebruiken om 
de gemeente te roepen en om de kampen te doen uitrukken. 3 En 
wanneer beide bazuinen geblazen zullen zijn, zal de gehele gemeente zich 
tot u verzamelen aan de deur van de tent der samenkomst. * Maar als er 
slechts op één bazuin wordt geblazen, zullen de leiders, de hoofden van de 
afdelingen van Israël zich voor u verzamelen. 

Bazuinen is ontstaan in het verhaal van Israël in de woestijn. Num. 10:1-4 zegt, 


Een enkele bazuin werd geblazen om de leiders te verzamelen, terwijl beide 
bazuinen werden geblazen om de hele gemeente te verzamelen. Volgens 
Josephus, 


“Mozes was de uitvinder van de vorm van hun trompet, die van zilver was 
gemaakt” (Antiquities of the Jews, III, xii, 6). 


In de context van Israëls tocht door de woestijn werden de bazuinen gebruikt om 
het volk op te roepen, maar in ruimere zin profeteerden ze van de opstanding, 
waarbij de doden zullen worden opgeroepen. Dit is de oorsprong van het 
bazuinenfeest, en de twee bazuinen profeteren van twee soorten opstanding. 


De enkele trompet 


Paulus sprak van beide opstanden, hoewel hij niet zo duidelijk was als Johannes in 
het onderscheiden daarvan. Johannes spreekt duidelijk van twee verrijzenissen, 
waarbij hij laat zien dat de eerste beperkt was en de tweede universeel. Maar toen 
Paulus sprak over de gelovigen die werden opgewekt, sprak hij over één bazuin. 1 


Kor. 15:52 zegt: “de bazuin zal klinken en de doden zullen worden opgewekt.” 1 
Thess. 4:16 zegt, 


16 Want de Heer zelf zal uit de hemel neerdalen met een schreeuw, met de 
stem van de aartsengel en met de bazuin van God; en de doden in 
Christus zullen het eerst opstaan. 

Deze “bazuin” wordt gebruikt om de leiders, of heersers, op te roepen, niet de hele 
gemeente (kerk). Het is de tijd van de eerste opstanding, want Johannes vertelt 


ons in Openb. 20:4-6, 

4 … en zij kwamen tot leven en regeerden met Christus voor duizend jaar. 
5 De rest van de doden kwam pas tot leven toen de duizend jaar voorbij 
waren. Dit is de eerste opstanding. é Gezegend en heilig is hij die deel 
heeft aan de eerste opstanding; over hen heeft de tweede dood geen 
macht, maar zij zullen priesters van God en van Christus zijn en met Hem 
duizend jaar regeren. 

Dit komt overeen met Num. 10:4, waar we lezen dat de leiders, of heersers, 
werden opgeroepen door de enkele bazuin. 


De twee trompetten 


De passage in Openb. 20:11 en 12 stelt de tweede opstanding voor in termen 
van de Grote Witte Troon. Dit is dezelfde scène die Daniël zag. Daniël zag mensen 
opstaan uit de dood voor het oordeel, en Johannes maakt duidelijk dat alle doden 
worden opgewekt. In feite noemt Openb. 20:5 deze groep “de rest van de 
doden", waaruit blijkt dat niemand onopgestaan blijft. 


Johannes moet zich Jezus’ woorden uit Johannes 5:28, 29 herinnerd hebben, 

28 Verwondert u hier niet over, want er komt een uur waarin allen die in 
de graven zijn Zijn stem zullen horen?’ en tevoorschijn zullen komen; zij 
die de goede daden hebben verricht tot een opstanding ten leven, zij die 
de slechte daden hebben verricht tot een opstanding ten oordeel. 

Het is duidelijk dat dit “uur” de gelegenheid is voor de algemene opstanding, 
waarin op beide bazuinen geblazen zal worden aan het einde van de duizend jaar. 
Wij weten dit, omdat “allen die in de graven zijn" worden opgewekt, en niet 
alleen de weinigen. Maar misschien wel de belangrijkste openbaring in Jezus’ 
uitspraak is dat zowel gelovigen als ongelovigen worden opgewekt voor het 
oordeel. Gelovigen worden beloond met “een opstanding ten leven", terwijl de 
slechten “een opstanding ten oordeel" krijgen. 


Dit zegt ons dat er zowel in deze opstanding als in de eerste opstanding gelovigen 
zijn. Het verschil is dat de leiders bij de eerste opstanding worden opgeroepen om 


met Christus te regeren, terwijl de rest van de gelovigen duizend jaar later hun 
beurt moeten afwachten. 


Wist de apostel Paulus dit? Ja, want toen zijn geloof in twijfel werd getrokken, 
getuigde hij tegenover gouverneur Felix in Handelingen 24:14, 15, 


4 Maar dit geef ik u toe, dat ik, volgens de weg die zij een sekte noemen, 
de God van onze vaderen dien en alles geloof wat in overeenstemming is 
met de Wet en wat in de Profeten geschreven staat;!® een hoop op God 
heb, die deze mannen zelf koesteren, dat er zeker een opstanding zal zijn 


van zowel de rechtvaardigen als de goddelozen. 
Hoewel Paulus dit niet verder uitlegt, maakt hij duidelijk dat hij geloofde in een 


toekomstige opstanding die “zowel de rechtvaardigen als de goddelozen" zou 
omvatten. Hij onthield zich ervan te getuigen van een opstanding die alleen hen 
zou omvatten die met Christus zouden regeren, omdat zijn aanklagers niet in zo'n 
opstanding geloofden. Zijn doel was de overeenkomst van zijn geloof te laten zien, 
niet de verschillen. 


Maar toen Paulus aan de Korintiërs en de gelovigen in Thessalonië schreef, sprak 
hij over de eerste opstanding, waarbij op één enkele “bazuin zou worden 
geblazen om hen op te roepen. In die tijd werd aangenomen dat alle gelovigen 
aspirant-overwinnaars waren die deze hoop koesterden. 


Hoofdstuk 7 
Leven in het millennium 


Johannes zegt niets over het leven in het millennium, behalve dat de herrezenen 
gedurende die tijd “met Christus zullen regeren”. Hij gaat snel over duizend jaar 
heen, gretig, zo lijkt het, om te spreken over het hoogtepunt van de geschiedenis - 
het grote oordeel over de hele mensheid. Ik daarentegen heb niet zo'n haast, want 
ik geloof dat het belangrijk is dat we iets begrijpen van het leven op aarde tijdens 
deze laatste “dag” in de geschiedenis van de mens. 


In mijn vroege leven in de kerk kreeg ik een zeer goede christelijke opleiding in een 
missieschool. Maar als het over het millennium ging, leken mijn leraren kort van 
kennis en lang van verwarring. Soms werd mij verteld dat we eeuwig leven zouden 
ontvangen als we stierven en naar de hemel gingen. Op andere momenten werd 


mij verteld dat we onze beloning zouden ontvangen bij de opstanding van de 
doden. 


Evenzo werd ons geleerd dat alle zielen onsterfelijk waren, zodat onze beloning 
niet echt onsterfelijkheid als zodanig was, maar de kwaliteit van het onsterfelijke 
leven - hetzij als eeuwige gelukzaligheid of eeuwige kwelling. 


Het enige wat ons nooit is geleerd is het verschil tussen eeuwig leven en 
onsterfelijkheid, want dat alleen al zou veel van onze verwarring hebben 
weggenomen. We zullen dat onderwerp binnenkort behandelen. 


Sterfelijke of onsterfelijke zielen? 


Onsterfelijkheid is een toestand zonder dood. De meeste mensen geloven dat het 
lichaam sterft en dat het leven zoals wij dat kennen het proces van sterven is. De 
Grieken, die dualistisch waren, geloofden dat het lichaam sterft en dat de ziel 
onsterfelijk is. Voor hen was de ziel geestelijk, en daarom gebruikten zij de termen 
ziel en geest door elkaar. 

De Hebreeuwse visie zegt echter in Ezechiël 18:4, 


+ Zie, alle zielen [nephesh] zijn van Mij; de ziel van de vader zowel als de 
ziel van de zoon is van Mij. De ziel die zondigt zal sterven. 

God claimt het eigendom van alle zielen op grond van het scheppingsrecht, want 
Adam werd tot een levende ziel gemaakt (Gen. 2:7). De ziel is echter ook 
verantwoordelijk voor de zonde, zoals we hier en in Num. 15:28 lezen. Wanneer 
Paulus dus zegt: “Allen hebben gezondigd" (Rom. 3:23), bedoelt hij dat iedere ziel 
heeft gezondigd - niet alleen de mensen in het algemeen, maar specifiek hun ziel. 
Daarom wordt het goddelijke oordeel over de zonde uitgesproken over de ziel, niet 
alleen over het lichaam, en omdat “het loon van de zonde de dood is" (Rom. 
6:23), is het daarom de ziel die sterft als oordeel over de zonde. 


De Hebreeuwse opvatting is duidelijk ontwikkeld in de wet en haar opvatting over 
het gebruik en het doel van bloed. “De nephesh (ziel) van het vlees is in het bloed” 
(Lev. 17:11). De NASB vertaalt Lev. 17:14, “Want wat het leven van alle vlees 
betreft, is zijn bloed vereenzelvigd met zijn leven.” Beide keren wordt het woord 
“leven” vertaald, maar het betekent letterlijk "ziel". De vertalers nemen het op zich 
om nephesh te herinterpreteren als het leven zelf, alsof ze willen impliceren dat 
onsterfelijkheid in de ziel huist, terwijl de Schrift leert dat de nephesh tot de dood 
is veroordeeld vanwege Adams zonde. 


De vleselijke ziel en de geestelijke geest 


De Grieken verbonden ziel en geest; de Hebreeën scheidden ziel en geest (Hebr. 
4:12) en verbonden de ziel met het lichaam. De Grieken scheidden duidelijk het 
lichaam van de ziel, maar de wet van God verbond ze samen, waardoor zowel 
lichaam als ziel sterfelijk werden. De uitdrukking "de ziel van het vlees" in Lev. 
17:11 moet worden opgevat als “de ziel van het vlees” of eenvoudigweg “de 
vleselijke ziel". Met andere woorden, de ziel is vleselijk, of zowel vleselijk als 
sterfelijk. De ziel is niet geestelijk, zoals de Grieken zich voorstelden. 


De apostel Paulus vond het nodig dit uit te leggen aan de Korinthische gemeente 
om hun Griekse mentaliteit te veranderen. In 1 Kor. 2:10-16 laat hij het 
onderscheid zien tussen de ziel en de geest, door te zeggen, 

10 Want God heeft ze ons door de geest geopenbaard; want de geest 
doorzoekt alle dingen, ook de diepten van God. * Want wie onder de 
mensen kent de gedachten van een mens, behalve de geest van de mens, 
die in hem is? Evenzo kent niemand de gedachten van God dan de Geest 
van God. '? Wij hebben niet de geest van de wereld ontvangen, maar de 
Geest die uit God is, opdat wij zouden weten wat ons door God uit vrije 
wil is gegeven. 

Met andere woorden, de bron van openbaringskennis is "de Geest van God", die 
spreekt tot “de geest van de mens”. Paulus zegt verder in 1 Kor. 

2:14, 

4 Maar een natuurlijk [psykikos, “ziels"] mens aanvaardt de dingen van de 
Geest van God niet; want zij zijn voor hem dwaasheid en hij kan ze niet 
begrijpen, omdat zij geestelijk beoordeeld worden. 

Het Griekse woord psyche (ziel) is het equivalent van het Hebreeuwse woord 
nephesh in de Griekse vertaling van het Oude Testament (de Septuagint). Wanneer 
Paulus dus spreekt over de “natuurlijke mens" (NASB), verwijst dat letterlijk naar 
de “zielsmens" en is het equivalent van de “oude mens" of Adamische identiteit 
van onze eigen ziel. Die 

“oude mens”, zegt Paulus, moet “gekruisigd” worden met Christus (Rom. 6:6), of 
gedood worden. Dat zou niet mogelijk zijn als onze zielen onsterfelijk zouden zijn. 


De Emphatic Diaglott geeft psykikos in feite weer als “dierlijk” en zegt: 

“Een dierlijk mens ontvangt de dingen van de Geest van God niet" (1 Kor. 2:14). 
Deze vertalers erkennen dat de ziel deel uitmaakt van de dierlijke natuur, dat wil 
zeggen het vlees. De dierlijke aard van de menselijke ziel is ook de oorsprong van 
de beestensystemen die in de wereld zijn ontstaan en die zowel door Daniël als 
Johannes worden beschreven. Het egoïsme en het overlevingsinstinct verhinderen 
dat de dierlijke ziel geestelijke dingen hoort, gehoorzaamt of begrijpt. 


Paulus stelt de geest van de mens in eenheid met de Geest van God voor als de 
“nieuwe mens” of de nieuwe identiteit waardoor openbarende waarheid aan ons 
wordt meegedeeld. Onze geest is in staat geestelijke dingen te begrijpen, terwijl 
onze ziel dat niet is. Daarom zijn er twee “mensen” (of wezens) in ons: ziel en 
geest. Deze zijn verschillend, want de ziel is vleselijk, terwijl de geest geestelijk is. 
Zo gaat Paulus verder in 1 Kor. 2:15, 16, 


15 Maar wie geestelijk is, beoordeelt alle dingen, maar hijzelf wordt door 
niemand beoordeeld. té Want wie kent de gezindheid van de Heer, om 
hem te onderrichten? Maar wij hebben de gezindheid van Christus. 

De meeste mensen begrijpen Paulus’ onderwijs verkeerd, omdat ze denken dat hij 
het had over christenen versus niet-christenen. Maar Paulus verpersoonlijkte de 
ziel en de geest, en noemde elk een “mens” (KJV) of "zelf" (NASB). De ziel, die 
vleselijk is, is niet in staat geestelijke dingen te ontvangen of te begrijpen. 


De openbaringsbron waardoor wij met God communiceren is dus via onze 
geestelijke mens. 


Behoud van geest, ziel en lichaam 


Paulus zegt in 1 Thess. 5:23, 24, 

23 Nu moge de God van de vrede zelf u volkomen heiligen; en moge uw 
geest en ziel en lichaam volkomen bewaard blijven, zonder schuld bij de 
komst van onze Heer Jezus Christus. 2* Trouw is Hij die u roept, en Hij zal 
het ook volbrengen. 

Wij zijn duidelijk een drieledig wezen, met geest, ziel en lichaam. Griekse dualisten 
dachten dat de mens een fysiek lichaam was met daaromheen een spirituele ziel. 
De Hebreeuwse openbaring verbindt lichaam en ziel en onderscheidt daarvan de 
geest. 


Maar Paulus bidt dat alle drie delen van ons “volledig bewaard zullen worden", 
dat wil zeggen bewaakt, bewaard, zodat ze niet ontsnappen of verloren gaan of 
weggegooid worden. In één korte uitspraak onthult Paulus de uiteindelijke 
beloning van de rechtvaardigen: alle drie de delen zullen “bewaard worden". Dit is 
het doel van het Nieuwe Verbond, want het is gebaseerd op Hem die ons roept en 
beloofd heeft dit te volbrengen. Paulus bevestigt dat “Hij het ook tot stand zal 
brengen.” Met andere woorden, het is Zijn verantwoordelijkheid om Zijn woord 
(gelofte), zoals uitgedrukt in het Nieuwe Verbond, te vervullen. 


Paulus noemt Hem “de God van de vrede", wat impliceert dat geest, ziel en 
lichaam uiteindelijk verzoend moeten worden om “compleet” en “zonder schuld” 
te zijn. Dit is een zeer Hebreeuwse opvatting, want het herstelt alle drie de delen 
van de mens die door Adams zonde beschadigd waren. De grote innerlijke “oorlog 
(Rom. 7:23) moet eindigen in verzoening en vrede. 


Terwijl de Grieken geen hoop hadden voor het lichaam en ernaar streefden de 
geestelijke ziel van het lichaam te scheiden en onsterfelijk te leven in een zuiver 
geestelijk (ziels)bestaan, zagen de Hebreeën Gods schepping als “goed” en hadden 
zij de openbaring van een lichamelijke opstanding ontvangen. Terwijl de huidige 
vorm van het lichaam (zoals wij die kennen) voorbij zal gaan, wacht ons een nieuw 
lichaam en een nieuwe ziel die vrede zullen hebben met de geest. 


De dood is een terugkeer 


De Schrift leert ons dat de dood een terugkeer is naar een oorspronkelijke 
toestand. Uitgesplitst in zijn onderdelen keert het lichaam terug tot stof, de geest 
tot God en de ziel tot “hades", een toestand van bewusteloosheid die gewoonlijk 
“slaap” wordt genoemd. 


Dit is het duidelijkst wanneer we de dood van Jezus zelf bestuderen. 

Jozef van Arimathea begroef Zijn lichaam in zijn eigen graf (Matt. 27:5860). Jezus’ 
ziel ging naar hades (Handelingen 2:31). Zijn geest ging naar God (Lukas 
23:46). 


Jakobus 2:26 zegt ons dat “het lichaam zonder de geest dood is.” Het lichaam 
sterft. Ook de ziel gaat niet naar de hemel, maar de geest. Niet de ziel is 
onsterfelijk, maar de geest. Van zowel lichaam als ziel wordt gezegd dat ze sterven, 
maar nergens lezen we dat de geest sterft. Paulus maakt duidelijk dat de geest 
(d.w.z. de “geestelijke mens”) een bewuste geest heeft die verschilt van de 
bewuste (vleselijke) geest van de ziel. Daarom keert het geestelijke deel van de 
mens in een bepaalde staat van bewustzijn terug naar God, maar de zielsgeest 
sterft met het lichaam (Prediker 9:5). 


De scheiding van de drie delen van de mens ten tijde van de dood wordt door de 
opstanding ongedaan gemaakt. Opstanding is een herschepping, een weer 
samenkomen van geest en lichaam, zoals God in Adams stoffelijk lichaam ademde 
om een levende ziel te scheppen (Gen. 2:7). De kwaliteit van iemands leven bij de 
opstanding zal echter afhangen van iemands relatie met God. Zoals Jezus zei in 


Johannes 5:29, zullen sommigen “een opstanding des levens” ontvangen, terwijl 
anderen “een opstanding des oordeels” zullen ontvangen. 


Aangezien beide groepen tot “leven” terugkeren, is het duidelijk dat hun kwaliteit 
van leven verschillend is. Bovendien, met twee opstanden, elk met gelovigen die 
tot leven worden opgewekt, is het duidelijk dat er ook een onderscheid is tussen 
gelovigen en overwinnaars. Er zijn dus drie hoofdgroepen waar we rekening mee 
moeten houden: overwinnaars, gelovigen en ongelovigen. 


Het komende tijdperk 


Het idee van een Messiaans Tijdperk zit al duizenden jaren ingebakken in het 
Jodendom. Het werd ook wel “Het Tijdperk" genoemd en werd geïdentificeerd 
met het grote Sabbat Millennium, de zevende periode van duizend jaar in de 
geschiedenis van de aarde. Het zou beginnen met de komst van de Messias, en er 
werd gezegd dat gedurende die tijd de heerlijkheid van God de aarde zou vullen. 


Openbaring 20 weerspiegelt dit geloof, hoewel gewijzigd door christelijke 
interpretaties. Een van de meest verkeerd begrepen termen in het Nieuwe 
Testament is de Griekse term aion (“tijdperk”) en het bijvoeglijk naamwoord 
aionian (“eeuwig, behorend tot een tijdperk"). Het wordt gewoonlijk vertaald met 
“eeuwig” of “voor altijd” of “eeuwig”, maar het woord zelf spreekt van een 
onbepaalde en onbekende tijdsperiode. Het kan het best vertaald worden als 
“tijdperk”. In feite komt ons Engelse woord eon van het Griekse woord aion. 


Onbepaalde, niet oneindige tijd 


Het punt dat ik wil maken is dit: wanneer je in de Bijbel “eeuwig” of 

“eeuwig” leest, kun je deze vertalingen niet zomaar aannemen. Het Hebreeuwse 
woord olam en zijn Griekse equivalent, aionian, betekenen eigenlijk “een tijdperk, 
een onbepaalde periode”. In feite doet het er uiteindelijk nauwelijks toe hoe de 
Grieken hun woord aionian gebruikten, want (in de Septuagint vertaling) was het 
gewoon het woord dat de rabbijnen kozen om het Hebreeuwse concept van olam 
uit te drukken. Wanneer wij in het Nieuwe Testament aionian lezen, moeten wij 
daaraan de definitie van het Hebreeuwse woord olam toekennen. 


Het woord olam komt van het stamwoord alam, dat “verbergen, verhullen" 
betekent. Toegepast op de tijd, duidt het op een verborgen, onbekende periode. 


Met andere woorden, de tijdsduur is onbepaald, want de tijd kan variëren naar 
gelang de context. Het kan een paar dagen betekenen, zoals in Jona 2:6, of een 
paar eeuwen, zoals bij het “eeuwige priesterschap" dat in Num. 25:13 aan 
Phinehas wordt gegeven. (De lijn van Phinehas werd in de tijd van Salomo 
vervangen door Zadok. Zie 1 Koningen 2:27, 35.) 


Wanneer de Hebreeuwse tekst wordt toegepast op God, gebruikt men gewoonlijk 
het woord ad (zoals in “eeuwige Vader" in Jesaja 9:6, KJV) of gedem ("eeuwige 
God", zoals in Deut. 33:27). Maar ad komt van het grondwoord adah, 
“voorbijgaan, vooruitgaan”. En gedem betekent “oud, oostwaarts”. Hoewel deze 
woorden een eeuwige kwaliteit kunnen impliceren, was dit niet hun primaire 
betekenis. Deze woorden doen er voor ons ook niet echt toe, want het 
belangrijkste Hebreeuwse woord om te bestuderen is olam en zijn wortel alam. 
Overal in de Septuagint gebruikten de rabbijnen aionian als het equivalent van 
olam. 


Onbepaalde tijd is niet hetzelfde als oneindige tijd. Wie volhoudt dat olam altijd 
moet verwijzen naar oneindige tijd, beperkt de betekenis ervan in de Schrift. In 
feite heeft deze verwarring gediend om de zeer belangrijke profetie van het 
Messiaanse Tijdperk en de beloning van onsterfelijkheid tijdens dat Tijdperk te 
verbergen. 


Het Hebreeuwse denken in Jezus’ tijd keek uit naar de komst van de 
Messias, waarin Hij met zijn volk over de aarde zou heersen in een 

Groot Sabbat-millennium. Dit idee werd uitgedrukt in de uitdrukking “Het 
Tijdperk" en “Het aionische Koninkrijk" (2 Petrus 1:11), d.w.z. het 
Koninkrijkstijdperk. 


Correcte vertalingen 


Er zijn minstens vier moderne vertalingen die het woord aionian correct 
weergeven. Young's Literal Translation geeft het weer als “leeftijddurend”. 
Rotherham's The Emphasized Bible geeft het weer als “ouderdom”. Wilson's 
Emphatic Diaglott en The Concordant New Testament laten het oorspronkelijke 
Griekse woord intact: aionian. 


Een goed voorbeeld is te vinden in Matt. 25:46 (KJV), waarin staat, 


46En dezen zullen heengaan in een eeuwige straf, maar de rechtvaardigen 
in het eeuwige leven. 


Zowel "eeuwig" als “eeuwig” komen hier van het Griekse woord aionian. De 
Cambridge Bible Commentary, door A.W. Argyle, geeft commentaar op dit vers en 
zegt, 


“46. eeuwige straf, d.w.z. een straf die kenmerkend is voor het komende tijdperk, 
niet dat zij eeuwig duurt. 


“eeuwig leven, d.w.z. het leven dat behoort tot het komende tijdperk, het volle 
overvloedige leven dat gemeenschap met God is.” 


Ik toon dit zodat niemand denkt dat ik deze dingen uit de lucht pluk. Het woord 
betekent een onbepaalde tijdsperiode, die, zoals Dr. Bullinger zegt in bijlage 129 van 
The Companion Bible, “beperkt of uitgebreid kan worden naargelang de context 
van elke gebeurtenis vereist.” 


Voor meer citaten van de geleerden, zie hoofdstuk 5 van mijn boek, The 


Judgments of the Divine Law. 


Onsterfelijkheid in het Messiaanse tijdperk 


Een van de meest tragische slachtoffers van deze verkeerde vertaling van aionian 
is het begrip van de Ages en specifiek “The Age", een verwijzing naar het 
komende Messiaanse tijdperk. We lezen vaak over “het komende tijdperk" of “in 
de komende eeuwen" (Ef. 2:7). Van bijzonder belang is Marcus 10:30, waar 
Jezus zegt: “en in de komende aionen het aionische leven.” 


Het komende tijdperk noemen zij het Messiaanse tijdperk. Degenen die aionisch 
leven ontvangen, zijn degenen die in de eerste opstanding zijn opgewekt, omdat zij 
tijdens Het Tijdperk onsterfelijkheid zullen genieten. De rest van de doden zal 
echter niet zo gelukkig zijn, maar zal moeten wachten tot dat Tijdperk voltooid is. 
Met andere woorden, zij zullen geen aionisch leven hebben (tijdens de duizend 
jaar), maar in plaats daarvan onsterfelijkheid krijgen achteraf. 


Daarom spoort de Bijbel ons overal aan om het leven in “het tijdperk” te bereiken. 
Helaas wordt deze uitdrukking meestal verkeerd vertaald als “eeuwig leven”, alsof 
het “onsterfelijkheid” zou zijn. Zo missen we de werkelijke betekenis van de 
uitdrukking. De Schrift vermaant ons ernaar te streven een overwinnaar te zijn, 
zodat we onsterfelijkheid ontvangen in de eerste opstanding. Op die manier 
hebben we onsterfelijk leven in “het komende tijdperk" en hoeven we niet duizend 
jaar extra te wachten voordat we deze beloning ontvangen. 


Kortom, het aionische leven verwijst specifiek naar de TĲD, terwijl onsterfelijkheid 
verwijst naar een KWALITEIT van leven. De beloning van het aionische leven 
beperkt de beloning van de overwinnaars niet, noch eindigt hun onsterfelijke staat 
aan het einde van de duizend jaar. Hun beloning komt eerder dan die van anderen, 
en gaat door tot na het Koninkrijkstijdperk. 


De toestand na het Koninkrijkstijdperk wordt uitgedrukt in de 

Hebreeuwse uitdrukking olam va'ad, “tot het tijdperk en daarna” (gebruikt in 
Exodus 15:18; Psalm 9:6; Psalm 10:16; Psalm 45:7; en Dan. 

12:3). 


Omstandigheden op aarde in het Messiaanse tijdperk 


Zoals wij reeds hebben aangetoond, is het sabbatsmillennium bedoeld om de aarde 
rust te geven van haar arbeid, met name van haar slavernij aan het Mysterie 
Babylon. Deze bevrijding moet echter worden afgedwongen door onze Verlosser- 
Koning, want de Babylonische heersers “hebben geweigerd hen te laten gaan” (ler. 
50:33, 34). 


De komst van de rechtmatige Koning van de aarde verandert de internationale 
orde der dingen. Eerst moet Hij vaste voet krijgen op aarde. Ten minste één volk 
moet Hem tot hun Koning uitroepen, zodat Hij volgens zijn wetten over het 
grondgebied kan heersen. Hij zal Zichzelf niet opdringen aan de naties, maar toch 
zal de Heilige Geest worden uitgestort zodat hele naties zullen verlangen dat Hij 
hun Koning is. Zijn wetten zullen dan de wetten van de mensen vervangen, waar er 
onenigheid en verschillen zijn. Ware gerechtigheid zal de orde van de dag zijn. 


Jesaja is misschien wel de belangrijkste profeet die de omstandigheden in het 
Messiaanse tijdperk openbaarde. Naarmate landbouwgronden worden gezuiverd 
van door de mens gemaakte chemicaliën en genetisch gemodificeerde gewassen 
worden verboden, zal de gezondheid op aarde worden hersteld. Mettertijd zal de 
aarde in haar oorspronkelijke ongerepte staat worden hersteld, en naarmate de 
gezondheid verbetert, zal de levensduur toenemen. Jesaja 65:20 zegt, 

20 Niet langer zal er een zuigeling zijn die slechts enkele dagen leeft, of 
een oude man die zijn dagen niet uitleeft; want de jeugd zal sterven op de 
leeftijd van honderd jaar en degene die de leeftijd van honderd jaar niet 
bereikt, zal als vervloekt worden beschouwd. 


Met andere woorden, als een man op 100-jarige leeftijd sterft, zal men zeggen dat 
hij te jong gestorven is - misschien omdat hij op een of andere manier “vervloekt” 
was. 


Wat de internationale betrekkingen betreft, zegt Jesaja 2:2, 3, 

2 Nu zal het gebeuren dat in de laatste dagen de berg van het huis van de 
Heer zal worden opgericht als de voornaamste van de bergen, en zal 
worden verheven boven de heuvels; en alle volken zullen daarheen 
stromen. 3 En vele volken zullen komen en zeggen: “Kom, laten wij 
opgaan naar de berg van de Heer, naar het huis van de God van Jakob, 
opdat Hij ons leert over zijn wegen en opdat wij zijn paden bewandelen." 
Want de wet zal uitgaan van Sion, en het woord van de Heer van 
Jeruzalem. 

We zien hieruit dat mensen uit andere volken niet gedwongen zullen worden om 
te komen leren. Zij zullen verlangen om te komen en de wegen van God te leren, 
zoals geopenbaard in Zijn wetten. Deze motivatie heerst nu al onder de ware 
gelovigen. Zij die geen verlangen hebben om “te groeien in de genade en de 
kennis van onze Heer en Heiland Jezus Christus" (2 Petrus 3:18) zijn 
waarschijnlijk religieuzen van christelijke overtuiging, maar geen echte gelovigen. 
Groei is het bewijs van leven, en als er geen groei is, hoe kan er dan leven zijn? 


Jesaja 2:4 gaat verder, 


+ En Hij zal rechtspreken tussen de volkeren, en voor vele volkeren 
uitspraak doen; en zij zullen hun zwaarden tot ploegscharen en hun 
speren tot snoeihaken slaan. De naties zullen het zwaard niet tegen de 
naties opnemen en nooit meer oorlog voeren. 

Het zal een tijdperk van vrede zijn, als de naties zich schikken naar het beeld van 
Christus, de Vredevorst. Alle geschillen tussen naties zullen rechtvaardig en 
vreedzaam worden beslecht door de wijsheid van de wet. 


Misschien is het belangrijk te begrijpen dat pas bij het Grote Witte Troonoordeel 
alle mensen voor het oordeel worden opgeroepen. Pas dan zal de jurisdictie van 
Christus over de hele aarde worden toegekend. Elke knie zal zich dan buigen, want 
niemand zal een andere keuze hebben dan zich te onderwerpen aan de Koning en 
het oordeel van Zijn wet. 


Pas dan zullen de mensen van het begin der tijden verantwoording moeten 
afleggen voor de zonden die zij tijdens hun leven op aarde hebben begaan. Pas 
dan zullen de oordelen van de wet volledig ten uitvoer worden gelegd, en allen die 


de dood van Jezus Christus niet opeisten als betaling voor hun zonden, zullen 
worden veroordeeld tot slavernij van de rechtvaardigen. 


Dit zal een Nieuwe Wereldorde inluiden. Elke tong zal trouw belijden aan Christus 
(Jesaja 45:23, 24). Dus ook al zullen allen die tot slavernij zijn veroordeeld 
moeten betalen of hun schuld moeten aflossen, zij zullen niet worden mishandeld, 
want het is onwettig een slaaf te mishandelen (Exodus 21:26, 27). In plaats 
daarvan zullen de rechtvaardigen over hen regeren zoals Christus zou regeren, met 
zijn karakter en liefde voor alle mensen. Zij zullen hun slaven onderwijzen door 
woorden en voorbeelden. Jesaja 26:8, 9 zegt, 

8 Voorwaar, terwijl wij de weg van Uw oordelen volgen, o Heer, hebben 
wij reikhalzend op U gewacht; Uw naam, zelfs Uw gedachtenis, is het 
verlangen van onze zielen. ° s Nachts verlangt mijn ziel naar U; ja, mijn 
geest in mij zoekt U ijverig; want als de aarde Uw oordelen ervaart 
zullen de bewoners van de wereld gerechtigheid leren. 


Hoofdstuk 8 


Het doel van Satans vrijlating 


In Openbaring 20:7-9 lezen we, 

7 En wanneer de duizend jaar voltooid zijn, zal Satan uit zijn gevangenis 
worden vrijgelaten? en zal hij uitgaan om de volken te misleiden die in de 
vier hoeken van de aarde zijn, Gog en Magog, om hen te verzamelen voor 
de oorlog; hun aantal is als het zand van de zeekust. ° En zij kwamen op 
de brede vlakte der aarde en omsingelden het kamp der heiligen en de 
geliefde stad, en vuur daalde neer uit de hemel en verslond hen. 

Satans straf is slechts voor duizend jaar. Satan ontsnapt niet, maar wordt 
“vrijgelaten”. Aangezien duizend jaar wettelijke tijd slechts 980 jaar is (of twintig 
Jubeljaren), kan het zijn dat de laatste twintig jaar zullen worden gebruikt om de 
volkeren te misleiden en om deze laatste slag in de geschiedenis van de aarde te 
beëindigen. 


Wettelijke en chronologische tijd 


Ik heb het verschil tussen chronologische tijd en wettelijke tijd uitgelegd in 
hoofdstuk 2 van mijn boek, Geheimen van de Tijd. Wanneer bepaalde jaren 
over elkaar heen liggen, behandelen de wetten van de tijd die jaren als dubbele 
tijd. Elk Jubeljaar, bijvoorbeeld, is zowel het vijftigste jaar van de vorige cyclus als 
het eerste jaar van de volgende 

Jubeljaarcyclus. Een periode van tien Jubeljaren is dus slechts 490 jaar 
chronologische tijd, maar eigenlijk 500 jaar wettelijke tijd. 


Verder is 120 Jubeljaren 5.880 jaar chronologische tijd, maar het is 6.000 jaar 
wettelijke tijd. Het jaar 1986-1987 was het 120t Jubeljaar van Adam. Volgens de 
feitelijke chronologie was het slechts het jaar 5880, maar volgens de wettelijke tijd 
was het 6.000 jaar vanaf Adam. God gebruikt deze juridische manoeuvre om de 
tijd te verkorten ter wille van de uitverkorenen (Matt. 24:22; Markus 13:20). 
Jezus impliceerde dat de aarde zou worden vernietigd als de huidige wereldorde 
zou mogen voortduren tot het jaar 2106-2107, wat de feitelijke chronologische 
6000 jaar vanaf Adam is. Hij heeft dus de tijd verkort door het principe van de 
wettelijke tijd in te stellen. 


Dit principe van de wetten van de tijd komt het duidelijkst naar voren bij het 
bestuderen van de tijd dat de koningen van Juda in Jeruzalem regeerden. In 


hoofdstuk 7 van Geheimen van de Tijd heb ik laten zien hoe Juda 


aansprakelijk werd gesteld voor 434 jaar waarin zij geen sabbatsjaren of jubeljaren 
hadden gehouden. Zij waren aansprakelijk voor 62 sabbatsjaren en 8 jubeljaren, en 
daarom veroordeelde God hen tot een 70-jarige gevangenschap in Babylon. 


De werkelijke chronologie van diezelfde periode was echter slechts 385 jaar, omdat 
veel van die koningen enkele jaren als co-regenten met hun vader regeerden. 
Wanneer twee koningen tegelijkertijd regeerden, werd de tijd van wettelijke 
aansprakelijkheid gedurende die jaren verdubbeld. Zonder de factor wettelijke tijd 
zou Gods vonnis buitensporig en onrechtvaardig zijn geweest. 


Als de factor wettelijke tijd zo'n prominente rol speelt aan het eind van 6.000 jaar, 
dan speelt ditzelfde principe misschien een rol aan het eind van 7.000 jaar. Het is 
nog te vroeg om dit met zekerheid te zeggen, maar het is mogelijk dat Satan 
twintig jaar de tijd krijgt om Gog en Magog te misleiden en te laten denken dat zij 
machtig genoeg zijn om de controle over de aarde te heroveren. Dit zou ook 
genoeg tijd zijn om plannen te maken en steun te verzamelen voor de laatste 
oorlog. 


Outer Darkness 


Johannes impliceert dat de naties van Gog en Magog de aanval op het Koninkrijk 
van Christus zullen leiden. Of andere naties zich bij hen aansluiten wordt niet 
specifiek vermeld, maar ze zijn zeker talrijk, want we lezen dat “het aantal van 
hen is als het zand van de zeekust”. 


Met andere woorden, gedurende de duizend jaar zal het Koninkrijk van God niet 
de hele aarde vullen, hoewel Dan. 2:35 zegt dat het Koninkrijk, afgebeeld als een 
grote "steen", zal uitgroeien tot een grote berg en uiteindelijk “de hele aarde zal 
vullen". Ik kan geen profetie vinden die het precieze aandeel aangeeft dat door 
Christus’ koninkrijk bewoond zal worden, maar het is duidelijk uit Openb. 20:83 
dat er gedurende de gehele duizend jaar volken met een zeer grote bevolking 
buiten Christus’ heerschappij zullen blijven. 


Dit is de “buitenste duisternis” waarover Jezus sprak in Matt. 8:12, 22:13 en 
25:30. In Matt. 8:10-12 noemde Jezus de “buitenste duisternis" na commentaar 
op het geloof van de Romeinse centurio: 


10 Toen Jezus dit nu hoorde, verwonderde Hij zich en zei tegen hen die 
volgden: “Waarlijk, Ik zeg u: Ik heb bij niemand in Israël zulk een groot 
geloof aangetroffen. ‘1 En Ik zeg u, dat velen uit oost en west zullen 
komen en met Abraham, en Izaäk en Jakob aan tafel zullen zitten in het 
Koninkrijk der hemelen;!? maar de zonen van het Koninkrijk zullen 
worden uitgeworpen in de buitenste duisternis; daar zal geween en 
tandengeknars zijn. 

Hoewel velen deze “buitenste duisternis" identificeren met een brandende hel, is 
het eigenlijk het deel van de aarde dat zich buiten het Koninkrijk bevindt. Het 
Koninkrijk is vol licht, zoals we lezen in Openb. 21:25 


25 En overdag (want er zal geen nacht zijn) zullen haar poorten nooit 
worden gesloten. 

De “buitenste duisternis" beschrijft dus het gebied van niet-koninklijke naties die 
Jezus Christus niet als hun koning willen, noch Zijn rechtvaardige wetten willen 
aannemen. Het lijkt erop dat Gog en Magog worden voorgesteld als een coalitie 
van naties die deze buitenste duisternis vormen. Hoewel het wordt beschreven als 
een plaats van “geween en geknars van tanden”, is het geen folterkuil, maar een 
plaats van onderdrukking en verdriet, zoals we die ook vandaag nog in vele delen 
van de aarde zien. 


Ook velen hebben het “knarsen der tanden" verkeerd begrepen, denkend dat het 
een reactie is op pijn. In feite is het op elkaar klemmen van de tanden een teken 
van woede, zoals we lezen in Job 16:9, 

9 Zijn woede heeft mij verscheurd en opgejaagd; hij heeft mij met zijn 
tanden geknabbeld; mijn tegenstander staart mij aan. 

Hieruit blijkt dat zij die “uitgeworpen worden in de buitenste duisternis” geen 
berouw hebben en boos zijn dat hun het burgerschap in het Koninkrijk ontzegd 
wordt. Het Koninkrijk van God verwelkomt geen goddeloze wetten, meerdere 
goden, vrijheid om te zondigen of trouw aan andere koningen. 


Satans doel 


Vele jaren geleden, toen ik op de missieschool zat, vroeg ik mijn leraar waarom 
God Satan aan het eind van de duizend jaar zou vrijlaten. Het leek vreemd voor 
God om dit te doen, wetende dat hij alleen maar verwoesting zou aanrichten en 
de wereldoorlog zou veroorzaken. Haar uitleg was dat de kinderen die tijdens de 
duizend jaar geboren werden, verzocht moesten worden, net zoals wij verzocht 
zijn door Satan vóór zijn opsluiting. 


Zelfs als kind vond ik haar uitleg ontoereikend, maar omdat ik geen verder inzicht 
had, moest ik dit voorlopig accepteren. Op latere leeftijd, toen ik meer inzicht 
kreeg in de Schrift, kwam ik tot het inzicht dat God vaak mensen en naties ertoe 
brengt Gods volk aan te vallen. Gods motieven zijn heel duidelijk als we de context 
van zulke passages bestuderen. 


In 1 Koningen 11:9 lezen we bijvoorbeeld over Salomo's afgoderij later in zijn 
leven, 

9 Nu was de Heer boos op Salomo omdat zijn hart zich afkeerde van de 
Heer, de God van Israël, die hem tweemaal was verschenen. 

God stuurde toen een profeet om hem te vertellen dat zijn koninkrijk verdeeld zou 
worden. Om dit oordeel over Salomo en de monarchie van 

Juda in het algemeen te voltrekken, zegt 1 Koningen 11:14, 


4 Toen verhief de Heer een tegenstander [satan] tegen Salomo, Hadad, de 
Edomiet; hij was van het koninklijke geslacht in Edom. 

In dit geval werd Hadad een satan genoemd, wat het Hebreeuwse woord is voor 
“tegenstander”. Er zijn geestelijke tegenstanders en aardse tegenstanders, net 
zoals er engelen (“boodschappers”) en aardse boodschappers zijn. In dit geval 
vond God Hadad nuttig, omdat, zoals de passage uitlegt, koning David Edom had 
verslagen en over hen had geregeerd (2 Sam. 8:14). Koning Hadad zelf was naar 
Egypte gevlucht, waar hij bij de Farao in de gunst kwam en zelfs trouwde met de 
zus van de koningin. 


Jaren later keerde hij terug uit ballingschap, en Salomo verloor de controle over 
Edom. Maar dit was niet de enige satan die God tegen 

Salomo opzette. 1 Koningen 11:23-25 zegt, 

23 God verhief ook een andere tegenstander [satan] voor hem, Rezon, de 
zoon van Eliada, die gevlucht was voor zijn heer Hadadezer, koning van 
Zoba...2 Zo was hij een tegenstander [satan] voor Israël al de dagen van 
Salomo, samen met het kwaad dat Hadad deed; en hij verafschuwde 
Israël en regeerde over Aram. 

Er zijn andere passages waarin God satans oprichtte om een oordeel over Israël of 
andere volken uit te spreken. Maar God doet dit niet zonder wettelijke aanleiding 
of gelegenheid. Het gebeurt altijd in overeenstemming met Zijn wet. 


Goddelijk oordeel over de Filistijnen 


In de tijd dat de Filistijnen over Israël heersten, vond God het nodig om een zeker 
oordeel over de Filistijnen uit te spreken. Ons wordt niet specifiek verteld wat de 
Filistijnen hadden gedaan om dit te 

rechtvaardigen, omdat God hen had laten opstaan om te oordelen over Israëls 
eigen schending van het verbond (Rechters 13:1). Maar niettemin liet God 
Simson opstaan om zowel over de Israëlieten als over de Filistijnen te oordelen. 


In Rechters 14 lezen we hoe Simson bevriend was geraakt met de 

Filistijnen en zelfs wilde trouwen met een van de jonge vrouwen uit Timnath, een 
Filistijnse stad. Simsons ouders maakten natuurlijk bezwaar, maar dan lezen we in 
Rechters 14:4 iets vreemds, 


+ Zijn vader en moeder wisten echter niet dat het van de Heer was, want 


Hij zocht een gelegenheid tegen de Filistijnen... 
Wanneer God oordeelt, moet Hij altijd “een aanleiding” hebben, dat wil zeggen 


een wettelijke oorzaak voor het oordeel. Hij kan niet om willekeurige redenen 
oordelen, want dat zou indruisen tegen Zijn wil en zelfs tegen Zijn eigen natuur, 
zoals die in Zijn wet tot uitdrukking komt. 


Dit principe laat ons zien waarom God Satan aan het eind van de duizend jaar in 
Openb. 20:7 loslaat. In wezen zal God gelegenheid zoeken tegen Gog en Magog 
door hen ertoe aan te zetten het Koninkrijk van het Licht aan te vallen. Duizend 
jaar lang zullen Gog en Magog vreedzaam blijven, maar toch zal hun hart koppig en 
boos blijven. Jezus is de Vredevorst en zal Gog en Magog niet zonder wettige reden 
aanvallen. 


Het is Gods bedoeling dat Christus de hele wereld regeert, want Hij is de 
Erfgenaam van alle dingen, en alle dingen moeten onder Zijn voeten worden 
gelegd (1 Kor. 15:25). Daarom laat God Satan vrij, zodat hij hun harten kan 
ontmaskeren en hun onedele motieven kan aanwenden. De mensen in de 
buitenste duisternis en de leiders van Gog en Magog zullen bijna duizend jaar lang 
boosheid en woede (“knarsetanden”) koesteren tegen Christus en Zijn Koninkrijk, 
maar zij missen een verleider om hen tot actie te bewegen. 


Satan wordt losgelaten om Gog en Magog te verleiden hun woede uit te voeren, 
zodat Christus de resterende delen van de aarde rechtmatig kan overnemen en 
opnemen in zijn Koninkrijk. Op die manier vult het “stenen” koninkrijk uiteindelijk 
de hele aarde (Dan. 2:35). 


Als Hij eenmaal de controle over de hele aarde heeft overgenomen, is het toneel 
klaar voor de Grote Witte Troon om het laatste oordeel te brengen, niet alleen 
over de levenden, maar ook over de doden. 


Hoofdstuk 9 


Het lot van de duivel 


Openbaring 20:10 zegt, 

10 En de duivel die hen misleidde werd in de poel van vuur en zwavel 
geworpen, waar ook het beest en de valse profeet zijn; en zij zullen dag en 
nacht gepijnigd [basanizo, “opgesloten"] worden voor eeuwig en altijd [in de 
eeuwen der eeuwen]. 

Hier is “de duivel” het equivalent van “Satan” in vers 7, die de naties misleidde om 
het Koninkrijk van God de oorlog te verklaren. Het enige verschil is dat “duivel” een 
aanklager betekent, terwijl "Satan" een tegenstander betekent. Beide zijn 
juridische termen die verwijzen naar een aanklager - iemand die de raadsman voor 
de verdediging tegenwerkt. 


In de goddelijke rechtbank is Jezus de rechter, en de Heilige Geest is de parakletos, 
die vertaald wordt met “Trooster” (Johannes 15:26, KJV), "Helper" (NASB), en 
“Trooster” (CV). In juridische zin is een parakletos een raadsman en advocaat in 
een rechtbank, die “de Geest der waarheid" wordt genoemd, in die zin dat hij 
geroepen is waarheid van leugens te onderscheiden, vooral wanneer een valse 
aanklager (of tegenstander) tegen een cliënt optreedt. 


In het geval van de duivel in Openb. 20:10, die werd losgelaten om de naties te 
misleiden en hen ertoe te bewegen het Koninkrijk aan te vallen, zocht God een 
wettige zaak tegen Gog en Magog en al hun bondgenoten. Een dergelijke tactiek is 
niet ongebruikelijk, want we lezen in 1 Koningen 22:19-23 hoe de profeet Micha 
zag hoe God een leugenachtige geest opdracht gaf om koning Achab te verleiden 
ten strijde te trekken tegen Syrië, zodat hij gedood zou worden. 


Voor de wereld was Achab slechts gedood in de strijd, maar voor hen die de 
handelingen in de goddelijke rechtbank konden zien, was Achab ter dood 
veroordeeld door de grote Rechter, en Naaman, de Syrische generaal, was 


geroepen om zijn onwetende beul te zijn (Josephus, Oudheden der Joden, VII, xv, 
5). 


Het punt is dat de “leugengeest” niet buiten Gods gezag en controle stond. Hij had 
een doel en functie in de rechtsgang - in dit geval om Achab's profeten ertoe te 
brengen hem te vertellen wat hij wilde horen, zodat hij zich gewillig aan zijn beul 
zou onderwerpen. 


De duivel fungeert als aanklager, opdat alle zondaars voor de goddelijke rechtbank 
worden aangeklaagd en schuldig bevonden. Maar de wet heeft ook voorzien in een 
manier voor zondaars om aan het oordeel te ontsnappen, als zij het advies van hun 
raadsman opvolgen bij het voorleggen van hun zaak aan de rechter. Jezus heeft de 
straf voor hun zonde al betaald, en als de straf betaald is, is er geen veroordeling 
meer (Rom. 8:1). 


De Duivel Gevangen 


De NASB vertaalt Openb. 20:10 zo dat de duivel "dag en nacht gepijnigd zal 
worden voor eeuwig en altijd”. Maar, zoals we al hebben laten zien, is het woord 
“gekweld” basanizo, wat de werkwoordsvorm is van het zelfstandig naamwoord 
basanistes, het gewone woord voor een cipier of gevangenisdirecteur. Hij werd 
eufemistisch een “kwelgeest" genoemd, omdat hij volgens de wetten van de mens 
vaak werd opgeroepen om informatie te verkrijgen door middel van marteling. 


Maar onze alwetende God kent de waarheid al, en wanneer Hij de mensen 
opdraagt alles te vertellen wat zij weten (Leviticus 5:1), kunnen zij niet anders 
dan de hele waarheid spreken. God heeft geen marteling nodig om de waarheid te 
ontlokken. Het nieuwtestamentische woord wordt alleen gebruikt omdat het in die 
tijd de gebruikelijke term was voor een gevangenbewaarder, iemand die anderen 
gevangen zet. En de werkwoordsvorm basanizo betekent weliswaar letterlijk 
“kwellen, maar in praktische termen betekent het “opsluiten”. 


De tijdperken van de tijdperken 


De duivel, het beest en de valse profeet zitten “dag en nacht” gevangen. Ook dit is 
een Hebreeuws woord dat voortdurend betekent. De Hebreeën maakten 
onderscheid tussen dag en nacht. Wanneer van een man wordt gezegd dat hij zes 
dagen werkt, begrijpen wij dat zijn nachten daar niet onder vallen. Wanneer 
moslims tijdens de Ramadan een hele maand vasten, wordt begrepen dat zij 's 


nachts mogen feesten. Zij vasten dus een maand lang, maar zij vasten niet “dag en 
nacht”. 


Dus in het geval van de gevangenschap van de duivel begrijpen we dat hij geen 
vrije tijd krijgt, maar voortdurend gevangen blijft. Hoe lang? Zowel de NASB als de 
KJV zeggen “voor eeuwig en altijd", maar dat is niet juist. De Griekse tekst luidt 
tous aionas ton aionon, wat The Emphatic Diaglott weergeeft als “voor de eeuwen 
der eeuwen”. 


In Young's Literal Translation staat: “tot in de eeuwen der eeuwen.” In Rotherham's 
The Emphasized Bible staat: “tot in de eeuwen der eeuwen.” In de Concordante 
Versie staat: "tot in de eeuwen der eeuwen.” 


Er staat geen kai (“en”) in deze Griekse zin, dus het is ondenkbaar hoe sommige 
vertalers het konden weergeven als “voor eeuwig EN altijd”. Het is een verwijzing 
naar eeuwen, die onbepaald zijn in lengte, niet oneindig. De “eeuwen der eeuwen” 
verwijst naar de grootste van alle eeuwen, net zoals het “Hooglied” beweert het 
grootste lied te zijn, en het Heilige der Heiligen het Heilige der Heiligen is. 


Daarom vertelt Openb. 20:10 ons dat de duivel voortdurend gevangen zal zitten 
gedurende de rest van de aardse tijd, d.w.z. de klimatologische tijdperken van de 
aardse geschiedenis die na het millennium komen. Naar mijn mening verwijzen 
deze “tijdperken” naar de “weken” van elk 7.000 jaar, die leiden tot het 
scheppingsjubel na een totaal van 49.000 jaar. 


Er is geen directe bijbelse verklaring die ons dit vertelt, maar een eenvoudige blik 
op de wetten van de tijd (gebaseerd op Sabbatten) maakt dit vanuit mijn 
perspectief duidelijk. Er zijn 49 dagen vanaf het toonbrood tot Pinksteren, oftewel 
50 dagen inclusief, en er zijn 7 sabbatsjaren die leiden tot het Jubeljaar, oftewel 50 
jaar inclusief. Gezien op het niveau van de schepping zelf, waar een “dag” duizend 


jaar is, komt het Jubeljaar van de schepping zeker na zeven grote weken, of 
49.000 jaar. 


Zelfs Origenes, de grote theoloog van de vroege derde eeuw, bekende 
onwetendheid over hoe lang de tijd zou zijn tussen het Witte Troonoordeel en de 
verzoening van de hele schepping. In zijn Commentaar op de Brief aan de 
Romeinen, VIII, 11, schreef hij, 


“Maar hoelang deze reiniging, die door het strafvuur tot stand komt, zal duren, of 
voor hoeveel eonen zij de zondaars zal kwellen, weet alleen Hij, 


aan Wie het oordeel door de Vader is opgedragen.” 
Zal de duivel verzoend worden? 


Over het uiteindelijke lot van de duivel zegt Johannes hier niets. Zal hij bij het 
scheppingsjubileum uit zijn gevangenis worden bevrijd? Velen in de vroege kerk 
geloofden dat en leerden dat ook hij aan het einde der tijden met God verzoend 
zou worden. Zij haalden Fil. 2:10, dat zegt, 


10 dat voor de naam van Jezus elke knie zich zou buigen, van hen die in de 
hemel zijn, en op aarde, en onder de aarde. 

Zij haalden ook Kol. 1:20 aan, waar Paulus spreekt over de verzoening van de hele 
schepping met God, “zowel van de dingen op aarde als van de dingen in de 
hemel". Die “op aarde" zijn mensen, zeiden zij, die “onder de aarde" (d.w.z. onder 
de grond) zijn de doden, en die "in de hemel" zijn engelen en geestelijke wezens. 
Zo gaf Clement van Alexandrië (150-213 na Christus) commentaar op 1 Johannes 
2:2 en schreef, 


“en niet alleen voor onze zonden,“ dat wil zeggen voor die van de gelovigen, is de 
Heer de Bevrijder zegt hij, “maar ook voor de hele wereld. Hij redt inderdaad allen; 
maar sommigen redt Hij bekerend door straffen; anderen echter, die vrijwillig 
volgen, redt Hij met waardigheid van eer; zodat “alle knie zich voor Hem zou 
buigen, van wat in de hemel is, of wat op aarde is, en wat onder de aarde is“ - dat 


wil zeggen, engelen en mensen.” 


Didymus de Blinde (308-395 n.Chr.) schreef in zijn Commentaar op 1 
Petrus, HI, 


“Zoals de mensheid door verlossing van haar zonden aan Christus moet worden 
onderworpen in de bedeling die voor de redding van allen is bestemd, zo zullen de 
engelen door de correctie van hun ondeugden tot gehoorzaamheid worden 
teruggebracht.” 


Zelfs Hiëronymus (340-419 na Christus), die de Schrift in het Latijn (de 
Vulgaat) vertaalde, zei in een van zijn vroegere geschriften, 


“Aan het einde van alle dingen zal het gehele lichaam dat is verdreven worden 
hersteld. Wat ik bedoel is, dat de gevallen Engel zal beginnen te zijn wat hij 
geschapen is, en de mens, die uit het Paradijs werd verdreven, zal opnieuw worden 


hersteld in het bewerken van het Paradijs. Deze dingen zullen dan universeel 
plaatsvinden." (In Ef. 4:16) 


In zijn latere jaren werd Hiëronymus betrokken bij de grote controverse in het jaar 
400, waarin de leer van de Universele Verzoening begon te worden onderdrukt 
door de bisschop van Rome en de uiterst corrupte bisschop van Alexandrië. 
Hiëronymus schreef de bisschop van Rome en vroeg hem welk leerstellig 
standpunt hij moest innemen, en toen de Romeinse bisschop hem zei dat hij tegen 
de Universele Verzoening moest pleiten, voldeed hij daaraan, hoewel het 
rechtstreeks tegen zijn eigen overtuigingen inging. 


Latere kerkelijke concilies (vanaf de vijfde eeuw) veroordeelden het geloof dat de 
duivel uiteindelijk gered zou worden als ketterij. Vreemd genoeg hebben zij echter 
eeuwenlang de Universele Verzoening zelf niet veroordeeld, misschien omdat de 
meest vereerde kerkelijke theologen dit onderwezen, waaronder Gregorius van 
Nyassa, de “Vader der Vaders" genoemd, en Gregorius van Nazianzen, de 
“Theoloog genoemd. Naarmate de macht en invloed van Rome echter toenam, 
werd de opvatting van de Griekse theologen over de Universele Verzoening 
geleidelijk vervangen door het Latijnse concept van de eeuwige kwelling, dat 
vooral door Augustinus in de vijfde eeuw werd gepopulariseerd. 


Afgezien van de overtuigingen en interpretaties van de vroege kerk, is de diepere 
vraag of God van plan is geestelijke wezens op dezelfde manier te behandelen als 
de mensheid. Misschien is de onderliggende vraag of engelen al dan niet 
geschapen wezens zijn, want als zij deel uitmaken van Gods schepping, dan maken 
zij deel uit van de “alle dingen” die verzoend moeten worden. (Merk op dat in Kol. 
1:16 gezegd wordt dat God de Schepper is van “alle dingen”, en dat in vers 20 
datzelfde “alle dingen” met God verzoend moeten worden). 


Toch betekent verzoening dat de hele schepping in harmonie en eenheid is met 
God. Het betekent niet dat insecten, vliegen en knaagdieren zullen verrijzen tot 
een onsterfelijk leven. Zelfs de theologen van de vroege kerk beperkten de 
verzoening tot alle rationele schepselen. Maar dit laat de mogelijkheid open dat 
de duivel anders wordt behandeld dan de mens. Hoewel ik erken dat de 
meerderheid van de vroege kerk geloofde dat de verzoening van “de dingen in de 
hemel" ook de duivel en alle gevallen engelen omvatte, ben ik van mening dat zij 
de manier waarop de hemel verzoend moet worden verkeerd begrepen kunnen 
hebben. 


Als de duivel geschapen is om Gods aanklager (aanklager) en uitvoerder van het 
goddelijk oordeel te zijn, dan zal zijn taak eindigen als er geen mensen meer zijn 
die vervolgd moeten worden. Zal zijn taak dan verschuiven naar iets positievers, of 
zal hij zijn bestaan verliezen in de uitroeiing van al het kwaad? Ik laat dit aan onze 
lezers over om te beslissen, want hoe dan ook zal de hele schepping verzoend 
worden, en zal God alles in allen zijn. 


Hoofdstuk 10 
De Grote Witte Troon 


Openbaring 20:11, 12 zegt, 

11 En ik zag een grote witte troon en Hem die daarop zat, voor wiens 
aanwezigheid aarde en hemel wegvluchtten en geen plaats voor hen 
werd gevonden. ‘2 En ik zag de doden, de groten en de kleinen, staan voor 
de troon, en er werden boeken geopend; en een ander boek werd 
geopend, dat is het boek des levens; en de doden werden geoordeeld 
naar hetgeen in de boeken geschreven stond, naar hun daden. 

Dit is de tweede opstanding, en zij omvat allen die sinds het begin der tijden 
hebben geleefd. Het is duidelijk anders dan de eerste opstanding, die beperkt was 
tot hen die als heersers werden geroepen in Het Messiaanse Tijdperk, d.w.z. het 
Grote Sabbat Millennium. De profeten behandelen dit oordeel gewoonlijk als de 
climax van het tijdperk, hoewel er later nog een grotere climax komt bij het herstel 
van alle dingen. 


Niettemin is de Grote Witte Troon de plaats waar elke knie zich buigt en elke tong 
trouw belijdt aan Christus (Jesaja 45:23, 24, 25; Fil. 2:9-11). Met andere 
woorden, het is het moment van de waarheid, waarop alle mensen Christus als 
Koning erkennen en gelovig worden, en belijden 

“Jezus Christus is Heer, tot eer van God de Vader.” Paulus vertelt ons ook in 1 Kor. 
3 Daarom maak ik u bekend dat niemand die door de Geest van God 
spreekt, zegt: "Jezus is vervloekt”; en niemand kan zeggen: "Jezus is 


Heer", tenzij door de Heilige Geest. 
Daarom, wanneer alle mensen bij de Grote Witte Troon trouw belijden aan 


Christus en Hem “Heer” noemen, kunnen zij dit alleen doen “door de Heilige 
Geest”. Wanneer dus iedere knie buigt bij de Grote Witte Troon, buigen zij niet 
tegen hun wil, maar buigen zij als reactie op de leiding van de Heilige Geest in hen. 
Met andere woorden, zij zullen niet alleen gerechtvaardigd worden door het 
geloof in Hem, maar zij zullen op dat moment ook vervuld worden met de Heilige 
Geest. 


Toch zal dit hun oordeel niet ongedaan maken, want zij moeten, zoals alle 
gelovigen, de vuurdoop ervaren, zodat de Heilige Geest hen tot geestelijke rijpheid 
kan brengen. Zij zullen het Pascha ervaren wanneer zij Jezus Christus belijden en 
zich voor Hem buigen, maar Pinksteren en de bijbehorende vuurdoop is een langer 


proces, waarin de mensen gehoorzaamheid leren totdat zij tot overeenstemming 
komen. Zo zal ook het tijdperk van het oordeel, dat volgt op de Grote Witte Troon, 
gekenmerkt worden. 


Het eerste oordeel over Adam 


De laatste slag van het Koninkrijkstijdperk geeft God het wettelijke recht om alle 
andere delen van de aarde terug te winnen door middel van verovering en volgens 
de wetten van de oorlog. Als Schepper heeft Hij de aarde altijd bezeten, maar in 
juridische zin is zij verkocht aan een ander als betaling van schuld - de schuld die 
Adam opliep toen hij in het begin zondigde. 


Zo'n verkoop zou onnodig zijn geweest, ware het niet dat Adam in Genesis 1:26 
gezag, of “heerschappij” was gegeven. Door gezag te delegeren gaf God zijn 
soevereiniteit niet op, maar toch werd de hele beproeving onderworpen aan een 
juridisch proces. Dit proces nam tijd in beslag en was onderworpen aan de wetten 
van de tijd, een lange Jubeljaarcyclus van 49.000 jaar, verdeeld in zeven “week"- 
perioden. 


Adams hele bezit (de hele aarde) werd verkocht aan een naamloze koper om te 
kunnen betalen, volgens het rechtsbeginsel dat Jezus in zijn gelijkenis in Matt. 
18:25 uiteenzette, 


25 Maar omdat hij niet de middelen had om [de schuld] terug te betalen, 
beval zijn heer hem te verkopen, samen met zijn vrouw en kinderen en 
alles wat hij had, en de terugbetaling te verrichten. 

Door de wet van het gezag werd niet alleen Adam, maar zijn hele bezit verkocht 
om de schuld te betalen, en zelfs dit was onvoldoende. Dus werden ook Adam en 
zijn familie verkocht in slavernij aan de zonde, en Paulus erkent dit in Rom. 7:14, 
door te zeggen: “Ik ben van vlees, verkocht in slavernij aan de zonde.” Hij 
behandelt de zonde als een slavenhouder, en zijn vlees (Adamische identiteit) als 
de slaaf die door “de wet van de zonde" zijn wil moet doen (Rom. 7:25). 


Omdat de wet de geest, de wil en het wezen van God zelf uitdrukt, was Hij niet 
bereid de wet terzijde te schuiven of weg te doen. In plaats daarvan begon Hij het 
lange juridische proces om Zijn schepping terug te vorderen. Maar omdat de wet 
voorschreef dat slaven zes jaar moesten werken (Exodus 21:2), moest de 
mensheid 6000 jaar in slavernij blijven. Dezelfde wet beval echter in het 
sabbatsjaar een bevrijding van de arbeid, en dit gaf God het wettelijke recht om de 


eerste opstanding in te stellen, waarbij de eerste groep gelovigen, de zogenaamde 
overwinnaars, werd vrijgelaten. 


Maar de wet erkent dat sommige schulden meer dan zes jaar arbeid vergen en dat 
sommige mensen tot het Jubeljaar in slavernij moeten blijven. Daarom moeten zij 
die na het sabbatsjaar nog schulden hebben, aan het begin van het achtste jaar 
weer aan het werk. Dit is de juridische achtergrond van het Grote Witte Troon- 
oordeel aan het begin van het achtste millennium, waarin de meerderheid van de 
mensheid wordt geoordeeld en haar arbeid moet voortzetten tot het 
scheppingsjubel. 


Inzicht in de wet helpt ons ook om de "vuurzee" praktisch te definiëren, zoals we 
straks zullen zien. 


De wet van eigendom 


Het oordeel van de Grote Witte Troon is gebaseerd op Gods eigendomsrecht. God 
bezit alle dingen door het scheppingsrecht, maar het gebruik van deze dingen is 
beperkt door de wet. We hebben al laten zien hoe de schepping werd verkocht 
door de wet van de zonde als betaling voor Adams schuld. Dit legde beperkingen 
op aan Gods soevereiniteit in juridische zin, maar niet zozeer dat God verslagen 
zou zijn. Het betekende alleen dat God beperkt werd door Zijn eigen rechtvaardige 
natuur om alle dingen in een periode van tijd te verzoenen in een wettig proces. 


Daarom is God uiteindelijk een klinkende overwinnaar. Hij verliest niet het grootste 
deel van de schepping die Hij bezit en liefheeft, zoals zoveel theologen hebben 
gedacht. Alles wat Adam verloor, ging tijdelijk verloren door zijn gezag; maar God 
heeft nooit zijn soevereiniteit opgegeven, die groter is dan alle gezag. Zijn 
soevereiniteit zal uiteindelijk zegevieren en God zal weer “alles in allen" zijn (1 
Kor. 15:28). 


Een van de wetten van eigendom is te vinden in Jezus’ korte gelijkenis in Matt. 
13:44 

44 Het Koninkrijk der hemelen is als een schat, verborgen in de akker, die 
een man gevonden en verborgen heeft; en van vreugde daarover gaat hij 
heen en verkoopt al wat hij heeft, en koopt die akker. 

Jezus is de “man” die een verborgen schat heeft gevonden. Israël werd Gods 
“bijzondere schat” genoemd (Exodus 19:5 KJV), en met name “zij die de Heer 
vrezen en zijn naam hoogachten" zullen Gods "juwelen" zijn (Mal. 3:16, 17). 
Maar de man in de gelijkenis heeft de schat niet gestolen. Om het recht te hebben 


de schat op te eisen, moest hij het veld kopen waar de schat verborgen was. Jezus 
gaf dus “alles wat hij heeft" op (dat wil zeggen, Hij gaf zijn eigen leven) om de 
akker te kopen en de schat te verkrijgen. 


In één eenvoudige gelijkenis zette Jezus het goddelijke plan uiteen. Eerder zei Hij in 
Matt. 13:38, "de akker is de wereld". Om de schat (“zij die de Heer vrezen") te 
verkrijgen, kocht Hij dus het hele veld (“de wereld"). Het was de enige wettige 
manier om te krijgen wat Hij wilde, want als Hij de schat had genomen zonder 
eerst het veld te bezitten, zou Hij Zijn eigen wet hebben overtreden. Jezus zal niet 
zondigen opdat de genade overvloedig zal zijn. Hoezeer Hij ook verlangt de schat 
te bezitten, Hij zal hem verkrijgen op een wettige manier. 


In feite zijn het Zijn integriteit en rechtvaardigheid die de stabiliteit van het 
universum verzekeren, want als Degene die soeverein is de wet (het karakter van 
God) zou schenden, zou het universum verkocht worden aan de zonde, en zou er 
niemand zijn die gekwalificeerd is om het te verlossen. 


Dit principe van eigendom wordt verder gezien bij de laatste strijd tegen Gog en 
Magog in Openb. 20:9. Het is Gods bedoeling de hele aarde in bezit te nemen, 
maar Hij moet dat doen op een wettige manier. Door de duivel vrij te laten om Gog 
en Magog te verleiden (werkend op hun innerlijke woede en wrok) om het 
Koninkrijk aan te vallen, vecht Jezus terug door de wet van zelfverdediging tegen 
hun onrechtmatige agressie. 


Deze overwinning en verovering plaatst de rest van de wereld onder de wettige 
controle van Jezus Christus, waardoor Hij de verborgen schat uit “de akker" kan 
nemen die Hij dan bezit. In dit geval is de verborgen schat “de rest van de doden" 
(Openb. 20:5), en het oproepen van hen allen in de tweede opstanding is het 
moment waarop Hij de rest van de verborgen (of begraven) schat in de akker 
opeist. 


De laatste belemmering van de wet 


Het oordeel is dus juridisch gebaseerd op Gods eigendom van de hele wereld en 
alles wat zich daarin bevindt. God heeft eindelijk het wettige recht om zijn passie 
te vervullen om de hele mensheid te redden en alles in de schepping te herstellen. 
Op dat moment zijn de belemmeringen van de wet grotendeels weggenomen - 
maar niet helemaal, want Hij moet nog steeds degenen oordelen die zijn 
opgewekt om alle gerechtigheid te vervullen. Jezus zei in Matt. 5:17, 13, 


17 Denk niet dat ik gekomen ben om de wet of de profeten af te schaffen; 
ik ben niet gekomen om af te schaffen, maar om te vervullen. ‘8 Want ik 
zeg u: totdat de hemel en de aarde vergaan, zal niet de kleinste letter of 
streep van de wet verdwijnen, totdat alles volbracht is. 

Zolang Gods oordelen relevant zijn, blijft de wet overeind. Pas als alle dingen 
verzoend zijn, en allen in overeenstemming zijn met God en Zijn natuur, hoeft de 
wet niemand meer te oordelen. Wanneer er geen oordeel meer hoeft te worden 
geveld, dan zal de wet alleen overblijven als de definitie van ieders natuur, want de 
wet zal op ieders hart geschreven zijn (Hebr. 8:10). Met andere woorden, de wet 
zal passief zijn, in plaats van actief. Zij zal niet langer onderwezen hoeven te 
worden, omdat allen haar zullen vervullen in alles wat zij doen, en omdat niemand 
haar zal overtreden, zal er geen oordeel meer zijn over de zonde. 


Maar tussen de Grote Witte Troon en het scheppingsjubileum moet er nog veel 
geoordeeld worden. De “vurige wet", zoals Mozes die noemde in Deut. 33:2 
(KJV), zal gedurende deze tijd actief zijn en gehoorzaamheid afdwingen wanneer 
dat nodig is, totdat allen van nature tot overeenstemming zijn gekomen. 


De Oude der Dagen 


Johannes vertelt ons in Openb. 20:11: "Ik zag een grote witte troon en Hem die 
daarop zat.” Hij vertelt ons niet WIE op die troon zat. Maar omdat hij hetzelfde 
tafereel zag als Daniël, mogen wij Hem identificeren als “de Oude van dagen" 
(Dan. 7:9). De Concordante Versie noemt Hem “de Overdrager van Dagen". 


Beide vertalingen zijn correct en tonen een dubbele betekenis. Hij is “oud,” of 
“oud,” of, zoals het kan worden weergegeven, “gevorderd in jaren,“ maar Hij 
draagt ook gezag over van de een op de ander. Naarmate de “dagen” vorderen in 
de tijd, is er een verschuiving in gezag, ten eerste van Babylon naar de heiligen van 
de Allerhoogste, en ten tweede van de naties in het algemeen naar Hem die op de 
Grote Witte Troon zit. 


Daniël en Johannes hebben elk hun eigen perspectief. De een ziet details die de 
ander niet ziet, maar beiden hebben genoeg openbaringen gemeen om ons te 
laten weten dat zij hetzelfde tafereel zien. 


Wie zit er dan op deze Grote Witte Troon? Dan. 7:13, 14 vertelt ons, 


13 Ik bleef kijken in de nachtvisioenen, en zie, met de wolken van de 
hemel kwam er een als een Mensenzoon, en Hij kwam op naar de Oude 
van dagen en werd voor Hem voorgesteld. ** En Hem werd heerschappij, 
heerlijkheid en een koninkrijk gegeven… 

Vandaar dat we hier twee Wezens zien. De eerste is de Oude van dagen, maar de 
tweede is Christus, die komt “met de wolken des hemels". Toen Jezus door de 
hogepriester werd vermaand de hele waarheid te spreken in de rechtbank waar Hij 
werd berecht, getuigde Hij in Matt. 26:64: “hierna zult gij de Zoon des mensen 
zien zitten aan de rechterhand van de Macht, en komen op de wolken des hemels” 


Volgens Lucas 22:70 vroeg de Raad toen onomwonden aan Jezus: "Bent u dan de 
Zoon van God?” En Hij zei tot hen: “Ja, dat ben Ik“. Zo identificeerde Jezus Zichzelf 
als Degene aan wie de Oude van Dagen “heerschappij, heerlijkheid en een 
koninkrijk" zou geven. Vervolgens werd Hij gekruisigd op beschuldiging van 
godslastering, omdat Hij onder ede een valse getuigenis zou hebben afgelegd. 


Waarom het gezag aan Christus werd gedelegeerd 


Daniëls informatie eindigt op dat punt, en Johannes zegt nog minder over de 
identiteit van de Ene op de troon. De belangrijke openbaring aan Johannes is dat 
de doden werden geoordeeld. Toch lijdt het geen twijfel dat Johannes wist dat de 
Oude van dagen alle oordeel had gedelegeerd aan de Zoon, want we lezen Jezus’ 
eigen woorden in 

Johannes 5:21-23, 

21 Want zoals de Vader de doden opricht en hun het leven geeft, zo geeft 
ook de Zoon het leven aan wie Hij wil. 2? Want zelfs de Vader oordeelt 


over niemand, maar Hij heeft alle oordeel aan de Zoon gegeven 2 opdat 
allen de Zoon eren, zoals zij de Vader eren. Wie de Zoon niet eert, eert 


niet de Vader die Hem gezonden heeft. 

We kunnen dus concluderen dat de Vader de Oude van dagen is die op de Grote 
Witte Troon zit, maar Hij heeft alle autoriteit gedelegeerd (of overgedragen) aan de 
Zoon, die geroepen is om alle mensen te oordelen. Verder, omdat Jezus het offer 
werd voor de zonde van de hele wereld (1 Johannes 2:2), verdiende Hij het recht 
om te vergeven of te veroordelen. Daarom “geeft de Zoon ook leven aan wie Hij 
wil". 


Deze overdracht van de bevoegdheid om te oordelen was gebaseerd op de wet 
van de rechten van het slachtoffer. We zien dus dat, ook al hebben alle mensen 
gezondigd tegen de Oude van dagen, zodra Jezus de verantwoordelijkheid voor alle 


zonde op Zich nam, Hij ook het recht kreeg om te vergeven of te veroordelen. De 
Wet van Slachtofferrechten is de wettelijke reden waarom het oordeel aan de Zoon 
werd gedelegeerd. 


Wij kennen natuurlijk Christus’ uiteindelijke bedoeling, want die heeft Hij aan het 
kruis uitgesproken: “Vader, vergeef het hun, want zij weten niet wat zij doen" 
(Lucas 23:34). Zijn bedoeling is om te vergeven, maar dit neemt een zekere 
mate van oordeel niet weg. Het oordeel houdt mensen verantwoordelijk om hen 
te trainen in de wegen van gerechtigheid en rechtvaardigheid. Alleen als we 
begrijpen dat het oordeel tijdelijk is, kunnen we zien hoe Christus van plan is het 
oordeel in evenwicht te brengen met barmhartigheid en zijn uiteindelijke doel te 
bereiken, namelijk vergeving en redding van allen wier zonden Hem tot 
slachtoffer maakten. 


Angst voor zijn gezicht 


Openbaring 20:11 zegt, 

11 En ik zag een grote witte troon en Hem die daarop zat, voor wiens 
aanwezigheid [prosopon, “gezicht"] aarde en hemel wegvluchtten en voor 
wie geen plaats werd gevonden. 

Deze uitspraak lijkt vreemd. Waarom zouden de aarde en de hemel willen vluchten 
voor het aangezicht of de aanwezigheid van God? Is de Oude van dagen te vrezen, 
of te beminnen? Nogmaals, we moeten dit interpreteren met Hebreeuwse ogen, 
in plaats van met Griekse of andere gezichtspunten. Het Griekse woord prosopon 
betekent “gezicht”, en het draagt de betekenis van het Hebreeuwse woord panah 
en het meervoud daarvan, paniym. Het betekent letterlijk “gezicht, gezichten", 
maar het is vaak onvertaalbaar. Bijvoorbeeld, Exodus 34:23 zegt, 

23 Driemaal per jaar moeten al uw mannen verschijnen voor het 
aangezicht van de Here God, de God van Israël. 

Hen werd opgedragen voor het aangezicht van de Here God te verschijnen. 

Voor iemands aangezicht verschijnen was in iemands aanwezigheid zijn. Daarom 
vertaalt de NASB Openb. 20:11, “van wiens aanwezigheid aarde en hemel 
wegvluchtten.” De vertaling is nauwkeurig, hoewel niet letterlijk. 


In de oudheid werd algemeen geloofd dat iemand die God van aangezicht tot 
aangezicht zag, zou sterven. Zo'n geloof was juist omdat geen sterfelijk, zondig 
vlees in Gods aanwezigheid kan leven (Exodus 33:20). Maar hoe zit het met 
onsterfelijke mensen die rechtvaardig zijn, of die rechtvaardig zijn verklaard? Ons 
is het vermogen beloofd om God te zien en te leven. 


Toen Mozes' gezicht gloeide toen hij terugkeerde van de berg (Exodus 34:29), 
was de aanwezigheid (gezicht) van God in zijn gezicht, en dit bepaalde de belofte 
van God aan ons allen. De Israëlieten vluchtten voor Mozes’ gezicht totdat Hij een 
sluier gebruikte om de heerlijkheid van God te verbergen (Exodus 34:30). De 
oude mens van vlees kan niet anders dan vluchten voor de aanwezigheid van God. 
Het vlees mist de wilskracht om voor Gods aangezicht te staan. En aangezien de 
zonde zowel de hemel (de tweede hemel) als de aarde heeft doordrongen, wordt 
van beide gezegd dat zij vluchten voor Gods aangezicht. 


Maar bij de opstanding wordt alle vlees opgeroepen om voor Gods aangezicht te 
verschijnen bij de Grote Witte Troon. Dit is een bevel van de Rechter, niet een 
suggestie die zondaars zou kunnen overhalen om te komen. De visie van Johannes 
op de oproep staat dus in contrast met het verlangen van het vlees om te 
vluchten, waaruit blijkt dat er geen plaats is om te vluchten en te schuilen. 
Vandaar: “geen plaats [om te vluchten] werd voor hen gevonden.” Dit is een 
verklaring die laat zien dat de wil van God de wil van de mens overheerst. De mens 
wordt gearresteerd en voor de Rechter gebracht, en de wil van de mens is op dit 
punt in de geschiedenis machteloos. 


De Oude van dagen - de Oude Mens - is gekomen, en allen zullen opstaan, zoals de 
wet profeteert in Lev. 19:32. Door het Oude Verbond gebiedt de wet de mensen 
om op te staan, maar uiteindelijk kan de wil van de mens al dan niet voldoen aan 
de wet. Maar bij het Nieuwe Verbond is de wet een belofte en profetie, gebaseerd 
op de wil van God, waartegen de wil van de mens niet bestand is. 


De grote en de kleine 


Johannes gaat verder in Openbaring 20:12, 

12 En ik zag de doden, de groten en de kleinen, staan voor de troon, en de 
boeken werden geopend; en een ander boek werd geopend, dat is het 
boek des levens; en de doden werden geoordeeld naar hetgeen in de 
boeken geschreven stond, naar hun daden. 

Wij weten uit Johannes’ eerdere verklaring dat de overwinnaars duizend jaar 
eerder worden opgewekt dan de rest van de doden. Het is dus duidelijk dat bij de 
Grote Witte Troon, de rest van de doden die worden opgewekt alle anderen dan 
de overwinnaars omvat. Jezus vertelt ons in Johannes 5:28, 29 dat deze 
algemene opstanding zowel gelovigen als ongelovigen zal omvatten. De gelovigen 
zullen dan “leven” ontvangen, terwijl de ongelovigen “oordeel” zullen ontvangen. 
Paulus bevestigt dit in Handelingen 24:14, 15. 


Paulus vertelt ons ook in 1 Kor. 3:11-15 dat de gelovigen - zij die Christus als hun 
Fundament hebben gelegd - “gered zullen worden als door vuur”. Als zij op hun 
Fundament bouwden met werken van “hout, hooi, stro” zullen hun werken 
worden verbrand. Als zij bouwen met geloofswerken van “goud, zilver, 
edelstenen," zal het vuur zulke werken niet verteren, en zij zullen 
dienovereenkomstig beloond worden. 


Daarom worden “de groten en de kleinen" geoordeeld “naar hun werken", of zij 
nu gelovigen of ongelovigen zijn. Maar de gelovigen, die in Christus geloven, 
ontvangen onsterfelijk “leven”, ook al zijn veel van hun werken niet gedaan in 
gehoorzaamheid aan Zijn wil. Er wordt ons weinig verteld over het feitelijke 
oordeel over zulke gelovigen. De bijbelschrijvers veronderstellen dat we de wet al 
bestudeerd hebben, zodat we weten hoe zondaars geoordeeld worden. 


Gelukkig voor gelovigen is het vuur van God niet letterlijk. ledereen die 

Pinksteren heeft meegemaakt, is al in zijn leven op aarde het vuur van 

God binnengegaan. Het is de vuurdoop, voorspeld door Johannes de 

Doper in Matt. 3:11, 12, die op de Pinksterdag werd vervuld (Handelingen 2:3). 
Het doel van het vuur van de Heilige Geest is te functioneren “als een smelter" (Mal. 
3:3) om hen te zuiveren en “te verfijnen als goud en zilver". 


Met andere woorden, het “goud, zilver, edelstenen" dat op de dag des oordeels 
door het vuur gaat, moet niet worden gezien als een stapel werken die buiten ons 
in brand wordt gestoken. Onze werken maken deel uit van ons, of ze nu geestelijk 
of vleselijk zijn, en daarom moeten we gezuiverd en verfijnd worden. 


Johannes de Doper verandert de metafoor in tarwe waarvan het kaf wordt 
verbrand, terwijl hij het eetbare deel van het koren spaart dat is opgeslagen in 
Gods “schuur” (Matt. 3:12). 


Het Pinksterfeest is ons gegeven als een goddelijke gave van de Heilige Geest, niet 
om ons te vernietigen door zijn vuurdoop, maar om ons te zuiveren en te verfijnen 
en ons voor te bereiden op het Loofhuttenfeest. Als wij het Pinksterfeest zijn werk 
in ons laten doen, zullen wij overwinnaars zijn die in aanmerking komen voor de 
eerste opstanding en het vuur niet langer nodig hebben om ons te verfijnen bij de 
Grote Witte Troon. 


Dat wij het Loofhuttenfeest zoeken, betekent niet dat wij Pesach of 
Pinksteren verachten. Integendeel, wij zijn geroepen om door het 


Pascha gerechtvaardigd te worden en vervolgens de vuurdoop van de Heilige 
Geest te ontvangen, waarbij wij de vaak pijnlijke verbranding van ons vlees 
omarmen, om samen met alle overwinnaars “een betere opstanding" te verkrijgen 
(Hebr. 11:35). 


Hoofdstuk 11 
De boeken 


Wanneer God alle doden oproept bij de laatste opstanding, zegt Openb. 

20:12 dat “de boeken werden geopend" om de mensheid te oordelen. Hetzelfde 
vers zegt verder: "De doden werden geoordeeld naar hetgeen in de boeken 
geschreven stond, naar hun daden.” Sommigen hebben gespeculeerd dat deze 
“boeken” de verslagen waren van al hun daden tijdens hun leven op aarde. Dit 
wordt ons niet verteld, maar elke rechtbank oordeelt mensen naar de maatstaf van 
de wet van het land. 


Daarom is het waarschijnlijker dat deze “boeken” de boeken van de goddelijke wet 
zijn. Toch zijn er zeker verslagen van de daden van mensen die aan de goddelijke 
rechtbank worden voorgelegd. Zij worden gewoonlijk aanklachten tegen de 
beklaagden genoemd. Dit zijn overtredingen van de wet door mensen. 


Het Boek des Levens 


Er is ook nog een ander boek in deze goddelijke rechtszaal. Openb. 20:12 zegt: 
“en een ander boek werd geopend, dat is het boek des levens.” Van dit boek wordt 
ons in vers 15 verteld, 

15 En als iemands naam niet geschreven stond in het boek des levens, 
werd hij in de poel des vuurs geworpen. 

Het boek des levens bevat dus de namen van hen die niet geoordeeld zullen 
worden in “de poel des vuurs", die, zoals wij later zullen aantonen, volgens de 
bijbelse rechtspraak langdurige slavernij is. Juist de aanwezigheid van het boek des 
levens toont aan dat sommigen van hen die opgeroepen worden, inderdaad in dit 
boek geschreven zullen staan en zullen ontsnappen aan de vuurzee. Met andere 
woorden, veel gelovigen zullen in dit oordeel staan, waar hun namen zullen 
worden gevonden in het boek des levens, zoals Jezus beweerde in Johannes 
2:28, 29. 

28 Verwondert u hierover niet, want er komt een uur, waarin allen die in 
de graven zijn, Zijn stem zullen horen?’ en tevoorschijn zullen komen; zij 
die de goede daden hebben verricht tot een opstanding ten leven, zij die 
de slechte daden hebben verricht tot een opstanding ten oordeel. 

Dit levensboek werd lang geleden genoemd in Exodus 32:31-33, toen Mozes 
voorspraak deed voor Israël nadat zij het gouden kalf hadden aanbeden. Hij vroeg 
om uit het boek verwijderd te worden in plaats van de Israëlieten. 


31 Toen keerde Mozes terug tot de Heer en zei: “Helaas, dit volk heeft een 
grote zonde begaan en zij hebben voor zichzelf een god van goud 
gemaakt. 3% Maar nu, als Gij wilt, vergeef hun zonde en zo niet, schrap mij 
dan uit Uw boek dat Gij geschreven hebt." 33 En de Heer zei tot Mozes: 
“Wie tegen Mij gezondigd heeft, zal Ik uit Mijn boek schrappen.” 
Ongetwijfeld is dit hetzelfde boek dat Johannes “het boek des levens" noemt. Het 
is een boek van namen, niet van daden, en de namen zijn samengesteld door God 
zelf. God noemt het zelfs “Mijn boek". Namen worden opgetekend en uitgewist 
volgens Zijn wil. Maar Hij weigerde Mozes' naam uit het boek te wissen, want Hij is 
een rechtvaardige God en houdt ieder mens verantwoordelijk voor zijn eigen 
daden. 


Wat velen zich niet realiseren is dat Israël “de kerk in de woestijn" was 
(Handelingen 7:38, KIV), en dat, hoewel zij allen gerechtvaardigd waren door 
het geloof in het bloed van het Pesachlam, zij toch (vermoedelijk) uit Gods boek 
werden geschrapt toen zij het gouden kalf aanbaden. Bij uitbreiding zouden de 
gelovigen van het Nieuwe Testament ook uit Gods boek kunnen worden geschrapt 
- zelfs nadat zij zijn gerechtvaardigd door het bloed van het ware Lam van God. 


Natuurlijk zegt de Schrift nergens dat dit een permanente toestand is. Als namen 
kunnen worden uitgewist, kunnen ze ook worden geschreven en herschreven in 
het boek. Ongetwijfeld legt berouw veel gewicht in de schaal in deze zaak. 
Misschien is het belangrijkste element de uitspraak van God: “Wie tegen Mij 
gezondigd heeft, zal Ik uit Mijn boek uitwissen.” Dit impliceert dat zonde (zoals 
afgoderij) ertoe kan leiden dat iemands naam uit het boek wordt uitgewist. 


Namen uitgewist uit het Boek des Levens 


Het probleem is dat “allen gezondigd hebben" (Rom. 3:23) en dat zelfs 
gelovigen “tekortschieten in de heerlijkheid van God". Hoeveel gelovigen 
hebben alles neergehaald wat zich tegen God verheft? Hoevelen hebben elke 
gedachte in gevangenschap gebracht (2 Kor. 10:5)? Zijn hun namen 
geschreven in het boek des levens, alleen om elke dag te worden uitgewist 
totdat zij zich bekeren van elke zonde? 


Dit is velen door de eeuwen heen geleerd, vooral in de roomse kerk. Het resultaat 
is dat zulke gelovigen nooit echt kunnen weten dat ze gered zijn, omdat hun 
redding voortdurend aan een zijden draadje hangt. Als zij sterven met een 


onbeleden zonde in hun leven, worden zij overgeleverd aan het vuur van de hel of 
het vagevuur. 


Toch zegt Johannes zelf in 1 Johannes 5:13, 

13 Deze dingen heb ik geschreven aan u die gelooft in de naam van de 
Zoon van God, opdat u weet dat u eeuwig leven hebt. 

Hoe kan iemand werkelijk met vertrouwen weten dat hij het aionische leven heeft 
bereikt? Zo'n vertrouwen zou onmogelijk zijn, want gelovigen zouden het nooit 
echt weten als ze elke zonde hadden beleden. Het is alleen mogelijk die zonden te 
belijden die we ons herinneren, of die handelingen en gedachten waarvan we 
geloven dat ze zondig zijn. Maar totdat we de wet leren kennen, is onze cultuur 
onze norm, en dus zondigen we vaak zonder het te beseffen. 


Het antwoord op al deze onzekerheid is voornamelijk te vinden in Romeinen 4, 
waar Paulus uitweidt over de toegerekende gerechtigheid. 

Aan hen die in Christus geloven, rekent God de gerechtigheid van Christus toe 
(logizomai). Het resultaat is dat God noemt wat niet is alsof het was (Rom. 4:17 
KIV). Zoals God Abraham vele volken toerekent, terwijl hij helemaal geen kinderen 
had, zo rekent God ons ook gerechtigheid toe, terwijl wij er zelf geen hebben. 


Met andere woorden, als ons geloof werkelijk in Christus is, en niet in mensen, of 
in de kerk, of in een andere afgod, dan schrijft God ons gerechtigheid toe, zodat we 
er zeker van kunnen zijn dat we hier en nu aionisch leven hebben. Deze 
gerechtigheid is voortdurend, en God heeft geen gum of inktvlek nodig om ons 
verslag in Zijn levensboek bij te werken. 


Maar als ons geloof misplaatst is, worden we voor de goddelijke rechtbank 
dienovereenkomstig behandeld. Wanneer mensen eerder mensen gehoorzamen 
dan God, of wanneer hun geloof berust op hun eigen belofte aan God, of wanneer 
hun geloof afhangt van hun kerkbedekking of van hun status als lid van de aardse 
organisatie die zij als “de kerk" beschouwen, dan worden zij beoordeeld alsof hun 
geloof in mensen ligt. Telkens wanneer zij zondigen, wordt hun naam uit het boek 
des levens gewist, als hun naam al ooit in dat boek geschreven is. (Alleen God kan 
oordelen.) 


Het geloof en de werken van een overwinnaar 


Deze geloofskwestie vormt de kern van wat het betekent een overwinnaar te zijn 
die gekwalificeerd is om met Christus over anderen te heersen. Een overwinnaar 


heeft onder meer geloof in Jezus Christus als het Lam van God dat de zonde van de 
wereld wegneemt. Zijn geloof wordt hem toegerekend als gerechtigheid. Zijn 
geloof is gebaseerd op het Nieuwe Verbond, niet op het Oude Verbond. Met 
andere woorden, zijn geloof ligt in de belofte van God aan de mensen, niet in de 
beloften van de mensen aan God, zoals Paulus over Abraham zegt in Rom. 4:21, 
22, 

21 en ten volle verzekerd dat wat Hij beloofd had, Hij ook kon uitvoeren. 
22 Daarom werd het hem ook als gerechtigheid gerekend. 

Zoals Abrahams geloof hem de zekerheid gaf dat God in staat was zijn belofte te 
vervullen, zo geeft ook ons geloof in Christus ons hetzelfde vertrouwen, want 
Rom. 4:23, 24 zegt, 

23 Er staat niet alleen voor hem geschreven dat het hem werd 
toegerekend,24 maar ook voor ons, aan wie het zal worden toegerekend, als 
zij die geloven in Hem die Jezus, onze Heer, uit de dood heeft opgewekt. 


Zij die werkelijk geloven in Jezus Christus worden geleid door de Geest, dat wil 
zeggen dat zij gehoorzaam zijn aan God en zijn wet. (Alles wat God beveelt, 
geschreven of uitgesproken, is een wet.) Maar gehoorzaamheid leren is een 
Pinksterproces. Niemand is volmaakt gehoorzaam totdat de wet volledig op zijn 
hart is geschreven, op welk moment zijn gehoorzaamheid wordt vervangen door 
instemming door het Loofhuttenfeest. 


Maar zelfs terwijl we gehoorzaamheid leren, genieten we van toegerekende 
gerechtigheid, zodat we niet hoeven te twijfelen aan onze redding terwijl we nog 
onvolmaakt zijn. Ons geloof is niet in onszelf, onze goede bedoelingen, of in ons 
vermogen om onze eigen geloften aan God na te komen, maar in Gods voornemen 
en vermogen om ons te vervolmaken door het werk van de Heilige Geest in ons 
hart gedurende een bepaalde periode. Rechtvaardigend geloof heeft vertrouwen 
in Gods vermogen om zijn beloften, eden en verbonden na te komen. 


Anders gezegd, het eerste werk van Christus, afgebeeld in de eerste geit in 
Leviticus 16, verzoent of bedekt onze zonde. De tweede geit verwijdert onze 
zonde, en dit wordt vervuld in Christus' tweede komst. Onze zonden bedekt 
hebben is het essentiële kenmerk van de toegerekende gerechtigheid, die wij door 
het Pascha ontvangen. De verwijdering van de zonde “naar een eenzaam land” 
(Lev. 16:22), dat wil zeggen, weg van de mensen, vervangt toegerekende 
gerechtigheid door toegediende gerechtigheid. 


De overwinnaars doorlopen hetzelfde proces van reiniging en verfijning dat alle 
gelovigen gemeen hebben. Zij hebben oprecht geloof in Christus, in plaats van in 
zichzelf, zoals Paulus zegt, maar zij onderwerpen zich ook aan de Heilige Geest om 
gehoorzaamheid te leren. Gehoorzaamheid is de uitwerking van hun geloof, zoals 
Jacobus ons vertelt. De meeste christenen zitten ergens tussen geloof en 
gehoorzaamheid in. Alleen God zelf is werkelijk in staat de gedachten en 
bedoelingen van het hart te onderscheiden en te beoordelen. 


Niettemin is het duidelijk dat de eerste opstanding bestemd is voor overwinnaars, 
niet voor gelovigen in het algemeen. De algemene opstanding omvat zowel 
gelovigen wier namen in het boek des levens staan, als ongelovigen wier namen 
niet in dat boek staan. Goddelijke beloningen en oordelen worden uitgedeeld naar 
de werken of daden van de mensen, zoals de wet voorschrijft. 


Het Boek der Herinnering 


Maleachi 3:16, 17 zegt, 

16 Toen spraken zij die de Heer vreesden met elkaar, en de Heer schonk 
er aandacht aan en hoorde het, en er werd voor Hem een gedenkboek 
geschreven voor hen die de Heer vrezen en zijn naam hoogachten. “7 "En 
zij zullen de Mijne zijn," zegt de Heer der heerscharen, “op de dag dat Ik 
Mijn eigen bezit bereid, en Ik zal hen sparen zoals een man zijn eigen 
zoon spaart die hem dient. 

Wat is dit boek en waarin verschilt het van het boek des levens? Het boek des 
levens is gebaseerd op Pesach en Loofhutten, omdat het zich richt op 
toegerekende gerechtigheid (Pesach) en toegediende gerechtigheid (Loofhutten). 
Het gedenkboek lijkt zich vooral te richten op Pinksteren, omdat het in verband 
wordt gebracht met hen die “Mijn eigen bezit" zijn, een term die ook in Exodus 
19:5 wordt gebruikt toen Israël aan de voet van de berg stond. De KJV geeft het 
weer als “eigen schat" in Exodus 19:5 en als “Mijn juwelen" in Mal. 3:17. In 
beide gevallen wordt het Hebreeuwse woord segullah gebruikt. 


Dit was een belofte van God als beloning voor gehoorzaamheid. Deze belofte vond 
plaats op de Sinaï, waar God als vuur neerdaalde en de Tien Geboden uitsprak. Het 
was de dag die daarna als Shavuot, of Pinksteren, werd waargenomen en vereerd. 
Het blijkt dus dat het gedenkboek te maken heeft met de gehoorzamen en niet 
alleen met hen die door het geloof gerechtvaardigd zijn. Echte Pinksterlingen zijn 
zij die “horen en gehoorzamen" (shema) wanneer God hen vraagt de berg op te 
gaan naar het vuur van God. De Israëlieten waren bang voor Pinksteren en 


weigerden in Exodus 20:21, maar de 120 discipelen in het boek Handelingen 
stegen op naar de bovenzaal om God te ontmoeten en de vuurdoop te ontvangen. 


De bijzondere schat van God - die God opeist als zijn eigen bezit - zijn zij die verder 
gaan dan het eenvoudige Pesach-geloof. Zij zijn degenen die niet bang zijn voor de 
vuurdoop. Zij horen Zijn stem en gehoorzamen, en de Heilige Geest begint dan de 
wet in hun harten te schrijven en leert hen gehoorzaamheid totdat zij volledig in 
overeenstemming zijn met de aard en het karakter van Christus. 


Herinnering is een juridisch woord in het Hebreeuws. Als mensen zich bekeren, 
herinnert God zich zijn verbond. Het is niet zo dat God moeite heeft zich iets te 
herinneren. Hij heeft geen beperkingen. Het geeft eerder aan dat het verbond ter 
sprake wordt gebracht en rechtmatig wordt opgeëist in de rechtbank. Zo zegt Lev. 
26:40-42: "Als zij hun ongerechtigheid belijden. dan zal Ik Mij Mijn verbond 
herinneren… en Ik zal Mij het land herinneren” 


De vereiste voor deze gedachtenis is belijdenis van ongerechtigheid. Het 
gedenkboek bevat dus de namen van hen die hun ongerechtigheid erkennen en 
zich onderwerpen aan de vuurdoop, zodat alle kaf verteerd wordt door het alles 
verterende vuur van Gods aanwezigheid. Daarom moeten wij het voorbeeld van 
Israël niet volgen door te weigeren Zijn stem te horen, want zij schrokken terug 
voor Zijn vuur. Zij verwierpen het vuur van Pinksteren, waardoor God zijn geloften 
van het Nieuwe Verbond aan Abraham, Izaäk en Jakob (juridisch) vergat. Israël 
bleef nog 1.480 jaar onder het Oude Verbond. 


Omdat zoveel gelovigen bang zijn geweest om als ware 

Pinkstergelovigen het vuur van God binnen te gaan, zullen zij bij de 

Grote Witte Troon een zekere mate van vuur moeten ervaren voordat zij de 
beloning van onsterfelijkheid krijgen. Zoals Paulus zegt in 1 Kor. 3:15, zullen zij 
“gered worden, doch als door vuur”. Het is beter nu door het goddelijke vuur te 
gaan, dan tot later te wachten. 


Dit brengt ons tot een studie van de vuurzee. 


Hoofdstuk 12 


De vuurzee 


Openbaring 20:13 zegt, 

13 En de zee gaf de doden op die erin waren, en de dood en de hel gaf de 
doden op die erin waren; en zij werden geoordeeld, een ieder naar zijn 
daden. 

De rabbijnse opvattingen liepen in Johannes’ tijd sterk uiteen. De Joodse 
Encyclopedie vertelt ons in haar artikel over “Opstanding,” 


“Volgens R. Simai (Sifre, Deut. 306) en R. Hiyya bar Abba (Gen. R. xiii. 4; comp. Lev. 
R. xiii, 3) wacht de opstanding alleen de Israëlieten; volgens R. Abbahu alleen de 
rechtvaardigen (Ta'an, 7a); sommigen noemen vooral de martelaren (Jalk. H. 431, 
naar Tanhuma). R. Abbahu en R. Eleazar beperken de opstanding tot hen die in het 
Heilige Land sterven; anderen breiden het uit tot hen die buiten Palestina sterven 
(Ket. 111a).” 


Hieruit blijkt dat sommigen “de opstanding beperken tot hen die in het 

Heilige Land sterven.” Deze opvatting was gebaseerd op bepaalde Schriftteksten 
die spraken over het beërven van het land. Hetzelfde artikel in de Joodse 
Encyclopedie vervolgt 


“Daarom geloofde men dat de opstanding alleen in het Heilige Land plaatsvond. 
Jeruzalem alleen is de stad waarvan de doden zullen opbloeien als gras (Ket. 111b, 
naar Ps. Ixxii. 16). Zij die elders begraven zijn, zullen daarom door holtes in de 
aarde moeten kruipen tot zij het Heilige Land bereiken…”. 


Nogmaals, er staat, 


“De grootste moeilijkheid… is om uit te vinden wat het opstandingsgeloof eigenlijk 
inhield of inhield, aangezien de oude rabbijnen zelf van mening verschilden over de 
vraag of opstanding universeel moest zijn, of een voorrecht van alleen het Joodse 
volk, of alleen van de rechtvaardigen.” 


Blijkbaar was Johannes bekend met deze verschillende opvattingen en daarom 
verzekert hij ons dat deze opstanding universeel is en zelfs degenen omvat die op 
zee verloren waren gegaan. Niemand wordt vergeten of in een eeuwigdurende 
dood achtergelaten. Allen zullen worden opgewekt voor het oordeel, en allen 
zullen worden hersteld. 


De tweede dood 


Openbaring 20:14, 15 gaat verder, 

4 En de dood en de hel werden in de vuurzee gegooid. Dit is de tweede 
dood, de vuurzee. ‘5 En als iemands naam niet geschreven stond in het 
boek des levens, werd hij in de poel des vuurs geworpen. 

Een “tweede dood" impliceert ofwel meer dan één dood (mogelijk gemaakt door 
opstanding uit de eerste dood) ofwel twee soorten dood. Een gangbare opvatting 
is dat beide sterfgevallen van hetzelfde type zijn. Het Nieuwe Testament in het 
bijzonder spreekt echter van twee verschillende soorten dood. De eerste is de 
dood die het gevolg is van de sterfelijkheid die door de zonde van Adam is 
ontstaan. De tweede is de dood van “het vlees", die Paulus ervoer toen hij in 1 
Kor. 15:31 zei: "Ik sterf dagelijks”. 


Paulus spreekt vaak over het doden van het vlees, of het kruisigen van de “oude 
mens”. Dit type dood resulteert in vernieuwd leven, niet in een werkelijke dood. 
Het wordt voornamelijk bereikt door de wil van het vlees neer te leggen om de wil 
van de Geest te volgen. Maar het verloochenen van het vlees (of de wil van de 
oude mens) moet van moment tot moment gebeuren, want het sterft pas volledig 
als de sterfelijkheid zijn prooi opeist. Daarom is de tweede dood een manier van 
leven, niet de toestand van een lijk. 


Paulus vertelt ons verder in Rom. 6:6, 7 (The Emphatic Diaglott), 

6 Dit wetende, dat onze oude mens met Hem gekruisigd is, opdat het 
lichaam der zonde machteloos gemaakt zou worden; opdat wij niet 
langer slaaf van de zonde zouden zijn;? want wie gestorven is, is 


gerechtvaardigd van de zonde. 
Rechtvaardiging wordt alleen bereikt door de dood. Daarom zijn allen die 


gerechtvaardigd zijn de tweede dood gestorven, nog voordat zij gestorven zijn als 
gevolg van hun sterfelijkheid. De tweede dood is dus het ultieme tegengif voor de 
eerste. Of we sterven terwijl we nog in dit sterfelijke lichaam leven, of we moeten 
sterven na de opstanding. Hoe dan ook, allen zullen de tweede dood sterven, 
omdat allen op enig moment in de geschiedenis gerechtvaardigd zullen worden. Zo 
zegt 

Paulus in Rom. 5:18 


18 Zoals dus door één overtreding [van Adam] alle mensen veroordeeld 
zijn, zo is door één daad van gerechtigheid [van Christus] het leven van 

alle mensen gerechtvaardigd. 

Aangezien niemand gerechtvaardigd kan worden buiten de tweede dood - dat wil 
zeggen, de dood van de oude mens - volgt hieruit dat alle mensen de oude mens 


zullen doden om te resulteren in “rechtvaardiging van het leven voor alle mensen". 
Deze tweede dood wordt “de vuurzee" genoemd. 


De oorsprong van het meer van vuur 


Johannes zegt niets over de oorsprong van dit “meer”. Om de oorsprong ervan te 
begrijpen, moet men teruggaan naar Dan. 7:9, 10 waar de profeet het laatste 
oordeel zag in termen van “de Oude van dagen” gezeten op de troon. We lezen, 


9 … Zijn troon stond in vuur en vlam, zijn wielen waren een brandend 
vuur. t° Een rivier van vuur stroomde en kwam voor Hem uit … 

De “rivier” van vuur stroomde van de troon van de Oude van dagen om het “meer” 
te vormen dat Johannes zag. De rivier vormde het meer, maar de rivier ontsprong 
in de vurige troon. Tronen vertegenwoordigen gezag, het recht om te bevelen en 
wetten uit te vaardigen. Als een vorst op een troon zit, regeert hij dus bij wet. Het 
vuur dat uit zijn troon stroomt, stelt dus de toepassing van het recht en het 
oordeel voor over allen die uit de dood worden opgewekt. 


Mozes was eigenlijk de eerste die een glimp opving van de vurige troon en het 
laatste oordeel, door ons te vertellen in Deut. 33:2-4 (KIV), 

2 En hij zei: "De Heer kwam van de Sinaï, en stond op uit Seir tot hen; Hij 
straalde van de berg Paran, en Hij kwam met tienduizenden heiligen; uit 
Zijn rechterhand ging een vurige wet voor hen. 5 Ja, Hij heeft het volk 
liefgehad; al Zijn heiligen zijn in Uw hand, en zij zijn aan Uw voeten 
neergezeten; een ieder zal van Uw woorden ontvangen. + Mozes gebood 
ons een wet, ja het erfdeel der gemeente Jakob. 

De “vurige wet" kwam uit “Zijn rechterhand", en tegelijkertijd “zijn al Zijn 
heiligen in Uw hand.” Vuur is de enige manier waarop God aan ons wordt 
afgebeeld (Deut. 4:12), want het vertegenwoordigt Zijn natuur zoals uitgedrukt in 
Zijn wet. Maar Mozes zag ook de heiligen in de hand van God. Dit toont ons dat 
ook de heiligen dezelfde natuur hebben als God zelf, want de wet is op hun hart 
geschreven. Deze natuur van God is “de erfenis van de gemeente van Jakob". 


Het feit dat deze heiligen in de hand van God zijn, wijst er ook op dat zij de 
beheerders van de vurige wet zijn. Het oordeel van God vindt niet los van de 
heiligen plaats. De heiligen maken veeleer deel uit van “de rivier van vuur” en “de 
poel van vuur", dat wil zeggen het proces van het oordeel en het resultaat op 
lange termijn. 


Ware gerechtigheid 


Het is voor iedereen duidelijk dat het vuur het oordeel van God is. Velen hebben 
echter gemist dat de specifieke oordelen zijn verordend in overeenstemming met 
Gods wet. Alle dingen worden gehouden aan de norm van de goddelijke natuur. 
Alles wat minder is dan dat moet geoordeeld worden om gecorrigeerd en 
verzoend te worden. Nergens beveelt of staat de wet zelfs maar eeuwige kwelling 
toe als oordeel voor welke zonde dan ook. Een rechtvaardig oordeel is altijd recht 
evenredig aan de misdaad. Geen mens kan in één leven zoveel zonde begaan dat 
een onbeperkt oordeel gerechtvaardigd is. 


Vaak wordt gezegd dat God alle zonde moet oordelen om rechtvaardig en heilig te 
zijn. Dat is zeker waar, maar het is evenzeer waar dat God rechtvaardig moet 
oordelen om rechtvaardig en heilig te blijven. Als het oordeel te weinig is, is het 
onrechtvaardig. Als het te veel is, is het onrechtvaardig. Het bedrag van het 
oordeel moet precies passen bij de misdaad. Dus als een man 1000 dollar steelt, 
moet hij zijn slachtoffer 2000 dollar terugbetalen, oftewel dubbele teruggave 
(Exodus 22:4). Zo iemand veroordelen tot het terugbetalen van 999 of 2 001 
dollar doet afbreuk aan de glorie en de aard van God zelf. 


Bovendien stelt de goddelijke wet zelf grenzen aan het oordeel. Voor 
overtredingen beperkt de wet de slagen, en zegt ons in Deut. 25:3: “hij mag hem 
veertig keer slaan, maar niet meer”. Zelfs als meer dan veertig slagen 
gerechtvaardigd lijken, verbiedt de genade de eenenveertigste. Voor misdrijven 
beperkt de wet slavernij tot maximaal 49 jaar of wanneer het Jubeljaar aanbreekt 
(Lev. 25:10). Zelfs als er meer schuld is, verleent God de schuldenaar genade. 


Dit zijn voorbeelden van Gods genade die in de wet is ingebouwd. Genade spreekt 
de wet niet tegen en heft de wet niet op, maar stelt beperkingen aan het oordeel 
dat kan worden uitgesproken. Dat is het oordeel van een liefhebbende God. Het 
laat zien dat het uiteindelijke doel van de wet is om zondaars te corrigeren en te 
herstellen, niet om hen te vernietigen of voor eeuwig te straffen. 


De vurige wet van God laat ons dus zien dat ware gerechtigheid pas is geschied als 
aan alle slachtoffers van onrecht volledige schadeloosstelling is betaald. Het gaat 
niet om straf, maar om gerechtigheid. Door de geschiedenis heen hebben mensen 
gezondigd tegen hun naasten, en veel van die zonden zijn nooit veroordeeld. Veel 
zondaars kwamen weg met hun misdaden, vooral zij die rijk of machtig genoeg 
waren om gevrijwaard te blijven van vervolging. Daarom hebben veel slachtoffers 
in de geschiedenis tijdens hun leven nooit gerechtigheid gezien. 


Het doel van het Grote Witte Troon-oordeel is het terugroepen van alle doden en 
het toedienen van ware gerechtigheid voor elke onopgeloste misdaad (zonde) die 
ooit in de geschiedenis is begaan. Alleen wanneer alle zonde volgens de wet is 
geoordeeld, kan worden gezegd dat er recht is gedaan. 


De doodstraf 


Dit eenvoudige principe van Gods wet toont ons dat, hoewel de doodstraf een van 
de goddelijke oordelen is, zij nooit aan iedereen recht kan doen in de mate die de 
natuur van God vereist. Zij die geloven dat de vuurzee de ongelovigen vernietigt, 
begrijpen de wet en de eis van rechtvaardigheid niet. Als een dief wordt gedood, 
hoe wordt zijn slachtoffer dan schadeloos gesteld voor zijn verlies? Nee, van de 
dief moet restitutie worden geëist, en zodra dit is volbracht, vergeeft de wet zijn 
zonde en heeft geen belang meer bij zijn zaak. De boeken zijn gesloten. Vergeving 
is verplicht. Gerechtigheid is geschied, en de exzondaar ter dood brengen is een 
buitensporige en onrechtvaardige straf, die de natuur van God schendt. 


De doodstraf werd ingesteld toen God Adam veroordeelde door hem en zijn 
nakomelingen de sterfelijkheid op te leggen. Dit was eigenlijk een barmhartige 
daad, want het stelde zijn eigenlijke dood uit, waardoor hij niet alleen de tijd kreeg 
om zich te bekeren, maar ook om de tweede dood te ervaren terwijl hij nog leefde. 
Wij allen profiteren op dezelfde manier, behalve degenen die jong sterven. 


Later, toen God via Mozes wetgeving gaf, waren sommige zonden buiten het 
vermogen van de aardse rechtbanken om goed te oordelen. Moord met 
voorbedachten rade, bijvoorbeeld, had geen oplossing, omdat mensen hun 
slachtoffers niet konden herstellen door ze uit de dood op te wekken. Als een man 
een andere man stal (ontvoering), hoe kon hij dan twee mannen herstellen zoals 
de wet voorschrijft? Verkrachting van een verloofde of getrouwde vrouw kon niet 
ongedaan worden gemaakt door een rechtbank, want de decreten van aardse 
rechters konden de verkrachting van een vrouw nooit ongedaan maken. Dit alles 
vereiste de doodstraf, tenzij de zondaar door het slachtoffer werd vergeven 
volgens de wet van de rechten van het slachtoffer. 


In zulke gevallen was de doodstraf niet bedoeld om te straffen, maar om de zaak 
aan het hogere gerechtshof voor te leggen, waar ze aan het einde van het tijdperk 
bij de Grote Witte Troon zou worden behandeld. Alleen die rechtbank is in staat 
recht te spreken in deze “moeilijke“ gevallen. In feite zijn deze gevallen niet zo 
moeilijk dat God zondaars permanent ter dood moet brengen. 


De doodstraf lost het probleem van het onrecht niet op. Het is nooit het einde van 
het verhaal. Zij is niet de definitieve oplossing voor het probleem van de zonde, 
noch is zij blijvend. Het einddoel van de geschiedenis is dat God alles terugvordert 
wat van Hem was bij de schepping, alles wat Hij geschapen heeft verzoent (Kol. 
1:16-20), en alles onder de voeten van Christus legt, zodat Hij "alles in allen" is (1 
Kor. 15:28). 


De tweede dood is een tijd van correctie, waarin mensen ofwel hun slachtoffers 
betalen, ofwel als slaven worden verkocht om hun schuld af te werken tot het 
Jubeljaar. Bij het Jubeljaar keren alle zondaars terug naar hun verloren erfenis, en 
ontvangt Christus zelf de volledige erfenis die vanaf het begin altijd de Zijne was. 


Daarom is de vuurzee, die de tweede dood beschrijft, het oordeel van God met het 
doel de wettige orde te herstellen in overeenstemming met de oordelen van de 
wet. Wij worden vermaand “dagelijks te sterven", maar als wij dat in dit leven niet 
doen, zullen wij dat doen in het tijdperk na het Grote Witte Troon-oordeel. 


Dat is de aard van het “vuur” in de vuurzee. 


Hoofdstuk 13 
Bijbelse slavernij en het meer van vuur 


Zoals de “rivier van vuur” in Dan. 7:10 het wettige decreet of vonnis is over 
zondaars die geoordeeld worden door de vurige wet (Deut. 33:2, KIV), zo is ook 
de vuurzee de toediening van deze vonnissen. Dit “vuur was nooit bedoeld om 
letterlijk opgevat te worden. De wet zelf is het vuur, omdat het de uitdrukking is 
van de goddelijke natuur, gezien in de dagen van Mozes, toen God als vuur op de 
berg neerdaalde om Israël de tien geboden en de rest van de wet te geven. 


Ware rechtvaardigheid wordt bepaald door de wet van God. Hij oordeelt de 
mensheid niet naar de wetten van anderen, maar naar zijn eigen wet. Er bestaat 
niet zoiets als eeuwige kwelling in de goddelijke wet, want alle zonde wordt 
rechtvaardig geoordeeld, en alle vonnissen staan in strikte verhouding tot de ernst 
van elke misdaad (zonde). 


Voor het stelen van een schaap of een auto moet de dief twee schapen of twee 
auto's aan zijn slachtoffer teruggeven (Exodus 22:4). Als het gestolen voorwerp 
om welke reden dan ook niet kan worden teruggegeven, moet de dief het 
viervoudige teruggeven (Exodus 22:1). Het stelen van het gereedschap van een 
man (een os of tractor) vereist vijfvoudige teruggave (Exodus 22:1). 


De zonden die geen herstel mogelijk maken, zoals moord met voorbedachten rade 
of ontvoering, moeten worden voorgelegd aan de goddelijke rechtbank, en de 
doodstraf wordt opgelegd totdat de zaak aan het einde van het tijdperk bij de 
Grote Witte Troon kan worden behandeld. Het patroon hiervoor wordt gevonden 
in Deut. 1:16, 17, in Mozes' instructies aan de rechters in Israël: 


16 Toen droeg ik uw rechters in die tijd op, zeggende: Hoor de zaken aan 
tussen uw landgenoten, en oordeel rechtvaardig tussen een man en zijn 
landgenoot, of de vreemdeling die bij hem is. *7 Gij zult niet partijdig zijn 
in het oordeel; gij zult de kleine en de grote gelijk behandelen. U zult de 
mens niet vrezen, want het oordeel is van God. En de zaak die voor ute 
zwaar is, zult u tot mij brengen, en ik zal haar horen.” 

Mozes was een type van Christus, want Mozes zelf getuigde dat God tegen hem zei 
dat Hij een profeet zou oprichten “zoals u“ (Deut. 18:18). Mozes trad dus op als 
de hoogste rechter in Israël, terwijl Jezus Christus de hoogste rechter is voor de 
wereld. 


Het bijbelse concept van schuld 


Alle zonde wordt gerekend als een schuld. Als iemand steelt of eigendom 
beschadigt, is hij zijn slachtoffer restitutie verschuldigd. Schuld stelt de mens 
“onder de wet", dat wil zeggen dat de wet een vordering heeft op de zondaar 
totdat de schuld is betaald of totdat de Jubeltrompet klinkt. De reden waarom 
gelovigen niet langer “onder de wet" zijn (Rom. 6:15) is niet omdat de wet is 
afgeschaft, maar omdat onze schuld is betaald door het bloed van Jezus Christus. 
Daarom heeft de wet geen aanspraak meer op ons in haar werk om de rechten van 
de mens op gerechtigheid te herstellen. 


Adams zonde creëerde een schuld die hij niet kon betalen, voorgesteld als 10.000 
talenten in Matt. 18:24, 25. 

25 Maar omdat hij niet de middelen had om terug te betalen, beval zijn 
heer hem te verkopen, samen met zijn vrouw en kinderen en alles wat hij 
had, en terugbetaling te doen. 

Als een zondaar niet genoeg bezit heeft om de schuld te betalen, moet zijn hele 
bezit worden verkocht (aan een verlosser) en moeten hij en zijn gezin als slaven 
worden verkocht. Dit is bijbelse gerechtigheid zoals Jezus die in zijn gelijkenis 
uiteenzet. Het is wat er in het begin met Adam gebeurde, en het is ook wat er 
daarna met alle zondaars is gebeurd. Zo zegt Paulus ons in Rom. 7:14: "Ik ben van 
vlees, verkocht in slavernij aan de zonde.” In feite is de hele wereld in slavernij 
verkocht, want ze maakte allemaal deel uit van Adams nalatenschap. 


Twee doodstraffen 


De eerste dood (sterfelijkheid) is de slavernij waaronder de hele schepping lijdt 
vanwege de zonde van Adam, want Rom. 8:20-23 zegt, 

20 Want de schepping is onderworpen aan de zinloosheid, niet uit eigen 
wil, maar vanwege Hem die haar onderworpen heeft, in de hoop?! dat 
ook de schepping zelf bevrijd zal worden uit haar slavernij aan het 
verderf tot de vrijheid van de heerlijkheid van de kinderen van God. 22 
Want wij weten dat de hele schepping kreunt en samen de pijnen van de 
bevalling lijdt, tot nu toe. 

Dat is het resultaat van Adams zonde, die door goddelijk besluit resulteerde in de 
verkoop van zijn gehele bezit. Paulus zegt in Rom. 5:12 (correct vertaald): “Zo is 
de dood doorgegaan in alle mensen, waarop allen gezondigd hebben" 
(Concordante Versie). Met andere woorden, omdat we sterfelijk zijn, zondigen we. 
Sterfelijkheid is onze ziekte (bijbelse melaatsheid), onze inherente zwakheid in ons 
vlees, en de reden dat we tekortschieten in de heerlijkheid van God. Wij worden 


dan in tweede instantie veroordeeld voor onze eigen zonden, en daarom zegt 
Paulus in Rom. 6:23: “het loon van [onze eigen] zonde is de dood.” 


De doodstraf voor onze eigen zonde is niet de eerste dood, maar de tweede. De 
eerste dood is de straf die de hele schepping wordt opgelegd vanwege de zonde 
van Adam. De tweede dood is de straf voor onze eigen individuele zonden, die wij 
oplopen door de zwakheid van het sterfelijke vlees. 


De wet van de verlossing 


Gods oplossing voor beide soorten dood is de wet van de verlossing en de wet van 
het Jubeljaar, die beide genadewetten zijn. Wanneer een man in slavernij wordt 
verkocht voor een schuld die hij niet kan betalen, is degene die hem koopt een 
slavenmeester. Toen Paulus zei dat hij “verkocht was in slavernij aan de zonde", 
verpersoonlijkte hij de zonde en vertelde hij ons dat de zonde zijn vlees - dat wil 
zeggen zijn “oude mens" 

- tot slaaf had gemaakt en dat de zonde zijn slaven opdraagt ongehoorzaam te zijn 
aan de wet van God. 


Maar als gelovige was Paulus niet langer de oude mens, maar een nieuwe 
schepping. Romeinen 7 toont Paulus als een onwillige slaaf, door zijn vleselijke 
meester gedwongen om te zondigen, maar innerlijk verlangend om de wet van 
God te dienen (Rom. 7:22, 25). Zo identificeert hij zich met de innerlijke mens als 
zijn ware zelf, waarbij hij weigert zijn ware zelf te identificeren als afstammend van 
Adam (de oude mens), maar in plaats daarvan aanspraak maakt op een hemelse 
Vader die hem door de Geest verwekt heeft (Rom. 7:17). 


De mens van de nieuwe schepping is niet onderworpen aan het gezag en de wet 
van de zonde. Wanneer de zonde een bevel geeft om de wet van God te 
overtreden, reageert de mens van de nieuwe schepping niet, omdat de zonde niet 
zijn vader is. Hij eert het vijfde gebod door zijn hemelse Vader te gehoorzamen, 
terwijl de oude mens dat doet door zijn aardse vader, Adam - de mens van de 
zonde - te eren. 


Dit maakt deel uit van de wet van verlossing waardoor wij van meester mogen 
veranderen. Lev. 25:47-49 vertelt ons dat als een vreemdeling of buitenlander 
een slaaf koopt die op bevel van de rechtbank wordt verkocht, de verwant van de 
slaaf het recht van verlossing heeft. Het verklaarde doel van zulke verlossingen is 
de slaaf onder een meester te plaatsen die hem liefheeft. Dit is zo belangrijk voor 
onze God van Liefde dat Hij zelfs de buitenlandse slavenmeester zijn recht 


ontneemt om de slaaf te behouden als een bloedverwant de middelen heeft om 
hem te kopen. 


Door deze wet kwam Jezus als onze Verwant Verlosser om de slaven van de zonde 
te verlossen. Hij kwam niet als vreemdeling, noch nam Hij de natuur van engelen 
op zich, maar nam vlees en bloed aan, zodat Hij onze bloedverwant kon zijn. Hebr. 
2:11 zegt: “Hij schaamt zich niet hen broeders te noemen," en Hebr. 2:17 zegt: 
“Hij moest in alles aan zijn broeders gelijk worden.” Als bloedverwant verkreeg 
Jezus het recht op verlossing, zodat Zijn verlangen om slaven te kopen niet kon 
worden afgewezen door de oorspronkelijke slavenmeester (de zonde). 


Zij die hun geloof in Christus stellen, zijn de verlosten. Die worden slaven van 
Jezus Christus die hen gekocht heeft, zoals de wet zegt in Lev. 25:53 


53 Als een man die van jaar tot jaar wordt ingehuurd, zal hij bij hem zijn; 
hij zal voor uw ogen niet streng over hem heersen. 

Met andere woorden, de wet gebiedt de naaste verwant zijn verloste slaven te 
behandelen als ingehuurde werknemers, niet als slaven. Bijbelse slavernij is niet 
hetzelfde als de slavensystemen van de mens. De liefde regeert, ook al is de slaaf 
nog steeds een slaaf en heeft hij niet het recht de wet van de zonde te volgen die 
zijn vroegere meester in het verleden van hem verlangde. 


De wet van het Jubeljaar 


Verlossing is niet het volledige antwoord op de slavernij van de zonde, want een 
verloste slaaf moet nog steeds gehoorzaam zijn. Het volledige antwoord komt pas 
als er overeenstemming is, want dat alleen is ware vrijheid. Lev. 25:54, 55 zegt, 


54 Ook al wordt hij niet op deze wijze verlost, toch zal hij in het jubeljaar 
uitgaan, hij en zijn zonen met hem. 55 Want de zonen van Israël zijn Mijn 
knechten; zij zijn Mijn knechten, die Ik uit het land Egypte gehaald heb. 
Ik ben de Heer, uw God. 

Zelfs als een man zijn hele leven lang slaaf is geweest van de zonde, en geen 
verwante verlosser hem gedurende die tijd heeft gekocht, moet hij toch worden 
bevrijd in het Jubeljaar, wanneer alle schulden zijn kwijtgescholden en ieder mens 
terugkeert naar zijn verloren erfenis. De verklaarde reden is dat “de zonen van Israël 
Mijn dienaren zijn.” In Deut. 7:8 zegt Mozes tegen Israël: “de Heer heeft u 
liefgehad en … u uit het slavenhuis verlost uit de hand van Farao, de koning van 
Egypte.” Hij trad op als de Verwant-Verlosser die Israël liefhad en haar kocht als Zijn 
eigen slaaf (of dienaar). 


Daarom is alle slavernij op aarde ondergeschikt aan de grotere slavernij van God 
zelf. Mensen mogen dan gezag hebben om anderen op aarde tot slaaf te maken, 
maar hun gezag is onderworpen aan dat van de hemelse Slavenmeester die 
soevereiniteit uitoefent over alle menselijke slavenmeesters. Wanneer Paulus dus 
de zonde personifieert als een aardse slavenmeester, is het duidelijk dat de zonde 
gezag heeft, maar geen soevereiniteit. Daarom moet de Zonde zijn slaven 
verkopen wanneer de Verlosser dat eist. Evenzo, wanneer het Jubeljaar aanbreekt, 
heeft de Zonde geen gezag om zijn slaven te behouden, maar moet hij zich 
onderwerpen aan de wet van het Jubeljaar en ze allemaal vrijlaten. 


De toepassing van het meer van vuur 


De Grote Witte Troon is de plaats waar Gods wet wordt gebruikt om de hele 
mensheid te beoordelen. De wet eist geen marteling in een letterlijk vuur. Het eist 
betaling van de schuld. Gelovigen zullen “gered worden, doch als door het vuur”, 
omdat zij uiteindelijk, ook al worden hun werken geoordeeld, gekocht zijn door 
hun bloedverwant-verlosser. 


De ongelovigen zijn echter degenen die Jezus Christus niet als hun Verlosser 
hebben opgeëist, en dus is het decreet van de troon dat zij moeten betalen voor 
hun eigen zonde. Maar zij zijn meer schuldig dan zij kunnen betalen. Daarom 
moeten ze verkocht worden om hun schuld te betalen. Het probleem is natuurlijk 
dat zelfs als ze vanaf dat moment volmaakt zijn, hun goede werken hun eerdere 
schuld niet kunnen afbetalen. Goede werken zorgen er alleen voor dat de schuld 
niet groter wordt. Goede werken worden verwacht als onderdeel van het normale 
leven. 


Zondaars zijn dus veroordeeld tot Bijbelse slavernij aan de overwinnaars, die hen 
kunnen verlossen, omdat zij het lichaam van Christus zijn. Zo “regeren de 
overwinnaars met Christus”. Hun gezag is afgeleid van het heersersmandaat dat 
voor het eerst aan Adam werd gegeven in Gen. 1:26. Omdat de overwinnaars 
delen in Christus' erfenis, hebben zij de middelen om die slaven te kopen. En 
omdat zij de liefdevolle natuur van Christus hebben, zullen zij niet streng over hun 
slaven heersen (Lev. 25:53), maar hen behandelen als neven en nichten die in 
dienst zijn van het familiebedrijf. 


In feite zijn zij werknemers in opleiding, die gerechtigheid leren tijdens hun tijd van 
oordeel, zoals Jesaja 26:9 ons zegt: “wanneer de aarde Uw oordelen ondergaat, 
leren de bewoners van de wereld gerechtigheid.” De overwinnaars zullen gezag 


krijgen over hun slaven, maar zij zullen ook de verantwoordelijkheid krijgen om hun 
slaven op te leiden in de wegen van God, totdat het scheppingsjubel de hele 
schepping bevrijdt “van haar slavernij aan het verderf tot de vrijheid van de 
heerlijkheid van de kinderen Gods" (Rom. 8:21). 


De wet van Jubel roept deze vrijheid door genade alleen op. Ook al is de schuld 
onbetaalbaar, er is een grens aan de aansprakelijkheid voor schuld. Hoewel God 
schuldenaren niet onmiddellijk vrijlaat, eist Hij evenmin eeuwige slavernij wegens 
schuld (zonde). Het goddelijk oordeel is bedoeld om zondaars te trainen in de 
wegen van God en hen tot geestelijke rijpheid te brengen voordat Hij hen vrijlaat 
in het grootste Jubeljaar van de scheppingsgeschiedenis. 


Is dit niet in overeenstemming met de aard van onze God van Liefde? Is dit niet in 
overeenstemming met Zijn rechtvaardigheid? Is dit niet de ontzagwekkende God 
die we werkelijk vanuit het diepst van ons hart kunnen aanbidden? 


Hoofdstuk 14 
Alle dingen worden nieuw 


Het boek Openbaring is de profetische geschiedenis van de eerste scheppingsweek 
van 7000 jaar, die eindigt met het Grote Witte Troonoordeel. Er wordt heel weinig 
gezegd over de omstandigheden daarna, en het boek is in die zin echt onvolledig. 
Het eindigt met alleen overwinnaars en gelovigen die met God verzoend zijn, 
terwijl de rest van de schepping nog bezig is door de vuurzee. 


Door de aard van de vuurzee te begrijpen, kunnen we zien dat het herstel van alle 
dingen geïmpliceerd wordt, maar dit staat er niet expliciet in. Als we echter de 
bijbelse slavernij bestuderen, zien we dat het Gods wil en plan is dat het goddelijk 
oordeel in liefde wordt uitgesproken, en niet alleen in kracht. Dit wordt duidelijk 
gezien in de wet van de verlossing, waar Gods wens en wil is dat slaven worden 
geregeerd door hun verwanten, in plaats van door vreemden. 


Evenzo is het een overtreding van de wet om een slaaf te mishandelen. Als een 
slavenmeester een tand of een oog van de slaaf uitsloeg, moest de slaaf worden 
vrijgelaten (Exodus 21:26, 27). Hoewel de wet er was om het recht van een 
slavenmeester om gehoorzaamd te worden te handhaven, was zij er ook om de 
rechten van de slaaf te handhaven. Slavernij onder de volkeren gaf mannen 
gewoonlijk het recht op leven en dood over hun slaven, maar Gods wet maakt 
duidelijk dat wij allen Gods slaven zijn, verlost van slavernij in “Egypte” of 
“Babylon*. Zelfs slavenmeesters zijn onderworpen aan een hogere macht. Allen 
moeten hun gezag uitoefenen als rentmeesters, niet als eigenaars. 


Bij de Grote Witte Troon zal iedere knie zich buigen. Dit markeert een grote 
verandering in de geschiedenis van de aarde, want voor het eerst sinds de zonde 
van Adam zullen alle mensen hun recht om te zondigen verliezen en 
verantwoording moeten afleggen aan het Lichaam van Christus op aarde als zij de 
wet van God overtreden. Als zij zondigen, zal het oordeel snel zijn. Niet langer 
zullen machtige mannen wegkomen met het onrechtvaardig mishandelen van 
anderen gedurende hun hele carrière. 


Maar we moeten begrijpen dat op dit punt in de geschiedenis alle mensen 
eindelijk de waarheid zullen begrijpen. Allen zullen weten en ermee instemmen 
dat Christus het goddelijke recht heeft om te heersen en te worden gehoorzaamd. 
Zij zullen trouw aan Hem zweren, en zij zullen allen op dat moment bekeerd zijn. 


Daarom zullen zij in de vuurzee hun tijd uitzitten als slaven van Jezus Christus, wat 
helemaal niet slecht is, ook al verlangt hun vlees nog naar zonde. 


De laatste vijand 


Uiteindelijk is het de apostel Paulus die het meest onthult over het einde van de 
aardse geschiedenis, wanneer de laatste vijand zelf wordt afgeschaft. Hij zegt in 1 
Kor. 15:26, "de laatste vijand die zal worden afgeschaft is de dood.” De fysieke 
dood - de eerste dood of sterfelijkheid - zal worden afgeschaft bij de opstanding, 
wanneer de overige doden worden opgeroepen voor de Grote Witte Troon. 
Johannes zegt in Openb. 20:14, "de dood en de schimmen werden in de poel van 
vuur geworpen.” 


Met andere woorden, niemand zal meer dood zijn, en Hades (“hel”) zelf zal 
niemand meer vasthouden. Het feit dat Hades in de vuurzee wordt geworpen 
toont aan dat ook Hades onderworpen is aan de beperkingen van de vuurwet. De 
wet in Lev. 19:32 is slechts één van die wetten, die eisen dat alle mensen 
“opstaan voor de grijsaard”, dat wil zeggen voor de Oude van dagen. Hades is 
onderworpen aan die wet en kan niemand ervan weerhouden op te staan 
wanneer de Oude der Dagen verschijnt. 


De eerste dood zal worden vervangen door de tweede dood, die de vuurzee zelf is. 
Velen denken dat deze tweede dood hetzelfde is als de eerste - ofwel een folterkuil 
ofwel een plaats van vernietiging. Beide opvattingen behandelen Hades echter 
alsof het nog bestaat na de algemene opstanding. De ene groep zegt dat alle 
zondaars voor eeuwig gemarteld zullen worden in de “hel", terwijl de andere zegt 
dat alle zondaars voor eeuwig vernietigd zullen worden in het graf (hun opvatting 
van de “hel"). Geen van beide opvattingen is wettig, en beide proberen de hel te 
behouden na het punt waarop deze wordt afgeschaft. 


Hades wordt afgeschaft bij de algemene opstanding, samen met de eerste dood 
(sterfelijkheid). Maar aangezien de dood (niet Hades) “de laatste vijand" is, kan 
het alleen maar zo zijn dat de tweede dood de laatste vijand is die wordt 
afgeschaft. Dus aan het einde der tijden, wanneer allen gerechtigheid hebben 
geleerd door het lange tijdperk van goddelijk oordeel, zal alle schuld worden 
kwijtgescholden, zullen de rekeningen worden gesloten, en zal God alles in allen 
zijn. Dan en alleen dan kan worden gezegd dat de dood - de tweede dood - 
werkelijk is afgeschaft. 


Een nieuwe stad voor een nieuwe aarde 


Johannes zegt in Openbaring 21:1, 2, 

1 En ik zag een nieuwe hemel en een nieuwe aarde, want de eerste hemel 
en de eerste aarde zijn voorbijgegaan en er is geen zee meer. 2 En ik zag 
de heilige stad, het nieuwe Jeruzalem, neerdalen uit de hemel van God, 
klaargemaakt als een bruid die versierd is voor haar man. 

Johannes spreekt vanuit het perspectief van de geschiedenis van de aarde. Toen 
Paulus hierover sprak, bracht hij het naar het persoonlijke niveau in 2 Kor. 5:17, 
17 Daarom, als iemand in Christus is, is hij een nieuw schepsel; het oude is 
voorbijgegaan, zie, het nieuwe is gekomen. 

Wanneer iedereen werkelijk “een nieuw schepsel" is, wordt Johannes’ bredere 
toekomstvisie vervuld. Net zoals onze hemel en onze aarde door Christus op 
individueel niveau worden vernieuwd (als onze oude mens wordt gedood en wij 
het leven van de nieuwe scheppingsmens gaan leven), zo presenteert Johannes dit 
ook als een universele belofte. 


Johannes koppelt dit vervolgens aan het huwelijksthema op het hoogste niveau - 
het huwelijk van hemel en aarde. Dit vervult Jezus' gebed in Matt. 6:10, 

10 Uw koninkrijk kome, Uw wil geschiede op aarde zoals in de hemel. 

Met andere woorden, als hemel en aarde het met elkaar eens zijn, dan is er sprake 
van een volmaakt huwelijk. Tijdens de laatste tijdperken van het oordeel, waar de 
zondaars in de vuurzee verblijven, is er nog steeds behoefte aan gezag, omdat er 
nog steeds potentieel verzet is tegen de wil van God. De zondaars leren in die tijd 
nog steeds gehoorzaamheid, zodat het tijdperk in een huwelijk van het Oude 
Verbond blijft dat gehoorzaamheid eist. 


Daarna, wanneer allen in overeenstemming zijn met Christus tijdens het 
scheppingsjubileum, verschuift de basis van dit grote huwelijk tussen hemel en 
aarde naar het Nieuwe Verbondspatroon, waar niemand anderen hoeft te bevelen. 
Allen zullen instinctief weten wat te doen, en er zal geen “wetshandhaving” nodig 
zijn om naleving te verzekeren. 


In die zin zal ook de wet voorbijgaan - niet dat zij in absolute zin zal worden 
afgeschaft, maar dat zij niet langer uiterlijk zal zijn. Wanneer de wet volledig in ons 
hart geschreven is, zullen allen van nature de wil van God doen, in plaats van door 
gehoorzaamheid. Over deze tijd zei Jezus in Matt. 5:18 


18 Want ik zeg u: totdat de hemel en de aarde vergaan, zal niet de kleinste 
letter of streep van de wet verdwijnen, totdat alles volbracht is. 

Wat gebeurt er dan als hemel en aarde vergaan? Wat gebeurt er wanneer deze 
worden vervangen door de nieuwe hemel en de nieuwe aarde? Daaruit volgt dat 


op dat moment ook de Wet voorbijgaat, althans op een bepaalde manier. Dit 
betekent uiteraard niet dat chaos en onenigheid plotseling worden hersteld. Nee, 
het moet worden begrepen als de uiteindelijke vervulling van de belofte van God 
in het 

Nieuwe Verbond, waar Hebr. 8:11 zegt, 

11 En zij zullen niet ieder zijn medeburger en ieder zijn broeder 
onderwijzen, zeggende: “Ken de Heer", want allen zullen Mij kennen, van 
de minste tot de grootste van hen. 

Dit toont aan dat volledige kennis van God in iedereen aanwezig zal zijn, en het 
impliceert ook dat niemand iemand zal hoeven te bevelen om Hem of Zijn wil te 
kennen. Geboden zijn een functie van het Oude Verbond, en wanneer het Nieuwe 
Verbond universeel wordt uitgevoerd, zijn er geen geboden nodig in de zin zoals 
wij die vandaag de dag verstaan. 


Het is moeilijk om ons zo'n tijd voor te stellen, want we hebben slechts van tijd tot 
tijd korte glimpen van zulke dingen gezien als we door de Geest geleid worden. Dit 
doel ligt ver in de gang van de geschiedenis. Daarom is de wet nog niet afgeschaft. 
Zolang er onenigheid is op aarde, zal de wet van God nodig zijn om de 
onveranderlijke norm te stellen en de zonde zondig te maken. 


Jesaja's profetie 


Over het doel van de geschiedenis zegt Jesaja 65:17-19, 

17 Want zie, Ik schep nieuwe hemelen en een nieuwe aarde; en de 
vroegere dingen zullen niet worden herinnerd of in gedachten komen. ‘8 
Maar wees blij en verheug u voor eeuwig in wat ik schep; want zie, ik 
schep Jeruzalem tot vreugde en haar volk tot blijdschap. 

Toen de profeet “nieuwe hemelen en een nieuwe aarde" zag, was dat duidelijk in 
tegenstelling tot de eerste hemelen en de eerste aarde. Of misschien moeten we 
het de oude hemelen en de oude aarde noemen. In dezelfde passage spreekt 
Jesaja ook over de schepping van “Jeruzalem”. Johannes interpreteert dit als 
“nieuw Jeruzalem” (Openb. 21:2). Het is niet de oude stad, die de aardse stad is, 
want “de vroegere dingen zullen niet meer worden herinnerd of in gedachten 
komen", zegt Jesaja ons. Het aardse Jeruzalem is een van die “vroegere dingen", 
die worden afgezet tegen de “nieuwe” dingen die worden geschapen. 


Het hele hoofdstuk 21st van Openbaring is een beschrijving van de nieuwe 
hemelen, de nieuwe aarde en het nieuwe Jeruzalem. Zoals we zullen zien citeert 
Johannes vele malen Jesaja. In elk citaat interpreteert hij Jesaja's “Jeruzalem” als 


een verwijzing naar het “nieuwe Jeruzalem”. Dit vertelt ons dat het feit dat de 
profeten in het Oude Testament de term “Jeruzalem” gebruiken, niet 
noodzakelijkerwijs betekent dat zij de aardse stad bedoelden. 


Jeruzalem is Yerushalayim in het Hebreeuws. Het betekent letterlijk “twee 
Jeruzalems."” De Hebreeuwse taal kent enkelvoud, meervoud en tweevoud. Als de 
stad Yerushalem zou heten, zou het een enkele stad zijn. Als het Yerushalim was, 
zou het meer dan één stad betekenen. Maar het is Yerushalayim, waarbij de 
uitgang ayim ervoor zorgt dat het juist twee steden betekent. De oude rabbijnen 
debatteerden over de 


betekenis hiervan, maar de openbaring bleef grotendeels voor hen verborgen. Pas 
in het Nieuwe Testament wordt de betekenis duidelijk - althans bij christenen die 
de geschriften van Paulus en Johannes geloven. 


Het komt erop neer dat de profeten in het Oude Testament over Jeruzalem 
spreken zonder onderscheid te maken tussen de aardse stad en de hemelse stad. 
Het is dus aan ons om door de Geest te onderscheiden welke stad daadwerkelijk 
elke profetie zal vervullen. 


Er zijn veel schijnbare tegenstrijdigheden in de geschriften van de profeten over 
“Jeruzalem”. Sommigen schilderen de stad af als een zegen voor de aarde, met een 
glorieuze toekomst; anderen schilderen de stad af als een vloek voor de naties, die 
uiteindelijk zonder hoop zal worden vernietigd. Beide series profetieën kunnen 
niet op dezelfde stad van toepassing zijn, maar als we zien dat er twee steden zijn 
met dezelfde naam, dan is de Schrift niet tegenstrijdig. 


Shin, het verslindende vuur van God... 


Het 21st hoofdstuk van Openbaring correleert met de 21st letter van het 
Hebreeuwse alfabet. Het is de shin, die letterlijk “tanden” betekent en het idee in 
zich draagt van verteren of verslinden. In dit geval verteert het nieuwe het oude, 
zoals vuur datgene verteert wat verbrand kan worden. 


Het Hebreeuwse woord voor “vuur” is esh [??], gespeld alef en shin. Alef is 
letterlijk een stier, en betekent “sterk, eerste, voornaamste." Shin betekent 
“tanden” en betekent “verteren of verslinden”. Vandaar dat “vuur” “de sterke 
verslinder" is. Toen God als een vuur kwam op de berg 

Sinaï, werd in Deut. 4:24 gezegd: “De Heer uw God is een verterend vuur.” 


De werking van het verterende vuur geeft ons de achtergrond voor de tijd waarin 
de nieuwe hemel, de nieuwe aarde en het nieuwe Jeruzalem in wezen al het oude 
verteren of verslinden. Dit is het doel van de vuurzee, die zowel de hemel als de 
aarde treft. 


Hoofdstuk 15 God 


met ons. 


Openbaring 21:3 zegt, 

3 En ik hoorde een luide stem van de troon, die zei: "Zie, de tabernakel van 
God is onder [meta, “tussen, in het midden van, met, door] de mensen, en Hij 
zal onder [meta] hen wonen, en zij zullen zijn volk zijn, en God zelf zal 
onder [meta] hen zijn. 

Deze uitspraak staat in de context van het huwelijksthema in het vorige vers, 
verbonden door het woordje “en” aan het begin van vers 3. Daarom moet de 
uitspraak “God zelf zal in hun midden zijn" worden opgevat in de zin van een 
goddelijk huwelijk. Bovendien zegt de stem van de troon ons dat “de tabernakel 
van God onder de mensen is“. We moeten dit begrijpen vanuit Hebreeuws 
perspectief, waar een tabernakel een sukkah (en een chuppah) is, niet alleen een 
plaats van aanbidding, maar ook een huwelijkshemel. 


Dit vormt ook de achtergrond van het Loofhuttenfeest, of Sukkoth, dat profeteert 
van het huwelijk van het Lam met zijn bruid. Dus als het een huwelijk voorstelt, is 
het een tijd van vreugde en intimiteit. Zo zegt ook Openb. 21:4, 

+ en Hij zal alle tranen van hun ogen afwissen; en er zal geen dood meer 
zijn; er zal geen rouw, gehuil of pijn meer zijn; de eerste dingen zijn 
voorbijgegaan. 

Daarom zijn pijn en verdriet niet langer inherent aan de nieuwe orde die het 
nieuwe Jeruzalem op de nieuwe aarde brengt. Het is een nieuwe schepping. 


De Immanuel Profetie 


In de dagen van koning Ahaz van Juda nam de profeet Jesaja zijn zoon Shear- 
jashub (“het overblijfsel zal terugkeren") mee om de koning een profetisch woord 
te brengen. Dit woord werd gegeven omdat de koning bang was voor een 
Assyrische invasie. Het noordelijke huis van Israël zou spoedig in gevangenschap 
worden genomen, maar zowel Israël als Juda werden bedreigd. Jesaja vertelde 


Ahaz om “niet bang te zijn en niet te versagen" (Jesaja 7:4), want hun 
bedreigingen “zullen niet standhouden en het zal niet gebeuren" (Jesaja 7:7). 


Jesaja zei toen tegen Ahaz dat hij om een teken van bevrijding moest vragen. Ahaz 
weigerde, maar God was van plan een openbaring te geven, niet alleen aan hem, 
maar ook aan toekomstige generaties. We lezen in Jesaja 7:12-14, 

12 Maar Ahaz zei: "Ik zal niet vragen, noch zal ik de Heer op de proef 
stellen.” 13 Toen zei hij: “Luister nu, o huis van David! Is het voor u te min 
om het geduld van de mensen op de proef te stellen, dat u ook het geduld 
van mijn God op de proef zult stellen? ‘4 Daarom zal de Heer zelf u een 
teken geven: zie, een maagd zal zwanger worden en een zoon baren, en 
zij zal zijn naam Immanuel noemen." 

Immanuel betekent “God met ons”, en dit teken zal zijn uiteindelijke vervulling 
krijgen in Openb. 21:3, wanneer alle vijanden onderworpen zijn en “God zelf 
onder hen zal zijn". 


Het teken van bevrijding dat aan koning Ahaz werd gegeven was de geboorte van 
zijn zoon Hizkia, onder wiens heerschappij Juda zou worden verlost. Als een type 
van Christus was Hizkia de “lmmanuel” van zijn tijd. Het was onder Hizkia dat het 
Assyrische leger werd vernietigd nadat het had geprobeerd Jeruzalem te veroveren 
(2 Koningen 19:35, 36). Jesaja's verzekering dat de Assyrische dreiging “niet zal 
standhouden noch zal geschieden” werd ongeveer 40 jaar later vervuld, toen 
Hizkia 39 jaar oud was. 


Gods bevrijding van Jeruzalem van het Assyrische leger vervulde de profetie van 
Immanuel, omdat het hen liet zien dat God inderdaad met hen was. Het was Gods 
aanwezigheid die Jeruzalem en de vluchtelingen binnen zijn stenen muren 
bevrijdde. 


De grotere mate van profetische vervulling kwam met de geboorte van Jezus, de 
echte “Immanuël”, wiens aanwezigheid redding en bevrijding op een grotere 
manier zou brengen. Toen Maria dus zwanger werd door de Heilige Geest, was 
Jesaja's bevrijdingsprofetie van toepassing. 


Toen Maria zwanger werd, dacht Jozef dat hij haar stilletjes weg moest doen. Maar 
Matt. 1:20-23 zegt, 


20 Maar toen hij dit had overwogen, zie, een engel van de Heer verscheen 
hem in een droom en zei: “Jozef, zoon van David, wees niet bang om 
Maria tot je vrouw te nemen, want wat in haar verwekt is, is van de 
Heilige Geest. 21 En zij zal een Zoon baren; en gij zult Zijn naam Jezus 
noemen, want Hij is het die Zijn volk van hun zonden zal redden." 22 Dit 
alles geschiedde opdat vervuld zou worden wat de Heer door de profeet 
gesproken had, namelijk?: "Zie, de maagd zal zwanger worden en een 
Zoon baren, en zij zullen zijn naam Immanuel noemen", wat vertaald 
betekent: ‘God met ons.” 

Het is interessant op te merken dat noch Hizkia noch Jezus Immanuel werden 
genoemd. Toch redden ze allebei hun volk - eerst Jeruzalem, en later de wereld 
zelf. Hizkia redde zijn volk van Assyrië. Jezus redde zijn volk “van hun zonden.” 
Zowel de Assyriërs als de zonden van het volk waren vijanden op verschillende 
niveaus. Pas wanneer de laatste vijand (de dood) is vernietigd, wordt de 


Immanuel-profetie volledig vervuld. 


Hizkia en Hephzibah 


Zoals wij reeds hebben opgemerkt, was Hizkia een type van Christus. Bij 
uitbreiding betekent dit dat Hefzia (2 Koningen 21:1) een profetisch type was 
van de bruid van Christus. Hefzia was Hizkia's vrouw en de moeder van Manasse. 
Jesaja zag Hephzibah in deze profetische rol toen hij profeteerde over het nieuwe 
Jeruzalem in Jesaja 62:1-5. Vers 1 begint: 


1 Omwille van Sion zal ik niet zwijgen, en omwille van [Nieuw] Jeruzalem 
zal ik niet zwijgen, totdat haar gerechtigheid [Zedek] voortgaat als 
helderheid, en haar heil [Jesjoea] als een brandende fakkel. 

Johannes past deze passage toe op het Nieuwe Jeruzalem in 

Openbaring 21. Het is ook interessant om de Hebreeuwse naam van Jezus 
(Jesjoea) in hetzelfde vers te zien. Jesaja heeft gezworen niet te zullen zwijgen 
totdat Jeruzalem de stad wordt die schittert met het licht der gerechtigheid 
(Zedek). Ook dit is profetisch voor Jezus, die kwam als de hogepriester van 
Melchizedek, de titel die eerst aan Sem, de bouwer en stichter van Jeruzalem, 
werd gegeven. 


In Openb. 21:23, 24 is het licht van de stad een belangrijk kenmerk van het 
Nieuwe Jeruzalem. Vers 23 zegt dat “de heerlijkheid van God de stad heeft 
verlicht”, en in vers 24 staat: “de volken zullen bij haar licht wandelen, en de 
koningen der aarde zullen hun heerlijkheid daarin brengen” 


Jesaja 62:2 gaat verder, 


2 En de volken zullen uw gerechtigheid zien, en alle koningen uw 


heerlijkheid; en u zult genoemd worden met een nieuwe naam, die de 
mond van de Heer zal aanwijzen. 


Het is duidelijk dat de “nieuwe naam” die aan Jeruzalem wordt gegeven gewoon 
het Nieuwe Jeruzalem is, zoals Johannes het noemt in Openb. 21:2. 


Jesaja 62:3 gaat verder, 

3 U zult ook een kroon van schoonheid zijn in de hand van de Heer, en 
een koninklijke diadeem in de hand van uw God. 

Als een stad op een heuvel of berg was gebouwd, leken haar muren op een kroon 
op het hoofd van een koning. Jesaja 62:4 spreekt dan over 

Jeruzalem als Hephzibah, zeggende, 


4 Men zal niet meer tot u zeggen: “Verlaten” [Azubah], noch zal men tot uw 
land zeggen: "Woest" [Shemamah], maar men zal u noemen: “Mijn 
Welbehagen is in haar” [Hephzibah], en uw land “Getrouwd” [Beulah]; want 
de Heer heeft welbehagen in u, en met Hem zal uw land getrouwd zijn. 


Dit vers noemt specifiek Hephzibah in verband met Jeruzalem. Maar 

Johannes vertelt ons dat het een verwijzing is naar het Nieuwe Jeruzalem. 
Hephzibah is dus geen herstelde aardse stad, maar de hemelse stad die uit de 
hemel neerdaalt, een stad die niet met handen is gebouwd, de ware stad die 
Abraham was beloofd en die hij zocht (Hebr. 11:16). 


Als de vrouw van Hizkia, koning van Juda, was Hefzaïka de koningin. Als type van 
de bruid van Christus laat haar naam zien dat Christus zich in haar verlustigt, dat 
wil zeggen dat Hij verliefd op haar is geworden, en “uw land zal getrouwd zijn". 
De profetie van Jesaja spreekt dus over het nieuwe Jeruzalem als zijnde Hefziba, de 
vrouw van de koning. Dit wordt vervuld in Openbaring 21 wanneer het Nieuwe 
Jeruzalem getrouwd is met Jezus Christus. 


Jesaja 62:5 sluit dit gedeelte af met de woorden, 

5 Want zoals een jongeman met een maagd trouwt, zo zullen uw zonen 
met u trouwen; en zoals de bruidegom zich over de bruid verheugt, zo zal 
uw God zich over u verheugen. 

Het lijkt vreemd dat Jesaja zegt dat "uw zonen met u zullen trouwen.” Zou dit niet 
duiden op een vorm van geestelijke incest? Ten eerste, “zoals een jongeman een 
maagd trouwt" spreekt van een normale liefdesgeschiedenis. Ten tweede lijkt 


Jesaja te zeggen dat de zonen van Jeruzalem zullen trouwen met hun moeder, 
Jeruzalem. Misschien is dit niet de juiste vertaling. 


Het Hebreeuwse woord vertaald “trouwen” is ba'al, dat de meeste mensen 
herkennen als de belangrijkste god van de Kanaänieten. Maar het is slechts een 
titel die “heersen over, heersen over, meester zijn over, bezitten, bezitten” 
betekent. Als titel betekent het letterlijk een eigenaar (landeigenaar), meester, 
heer. 


Het woord wordt ook gebruikt voor het huwelijk, want van een man werd gezegd 
dat hij “heerste” over zijn vrouw (gebaseerd op Gen. 3:16). Het woord had dus 
een brede betekenis. De Kanaänieten noemden hun valse god ba'al, alsof hij de 
rechtmatige heerser (eigenaar) van het land was, terwijl Jahweh de ware Eigenaar 
en Koning was door het recht van de schepping. 


In Jesaja 62:5 zijn degenen die Jeruzalem regeren “zonen”, dat wil zeggen de 
zonen van God, de kinderen van “Sara”, die het Nieuwe Verbond en het Nieuwe 
Jeruzalem vertegenwoordigt (Gal. 4:22-26). Als het lichaam van Christus met 
Jezus als hun Hoofd maken deze “zonen” deel uit van de Echtgenoot, of 
Bruidegom, die met de Bruid trouwt. Maar door een andere metafoor regeren 
deze zonen ook over het Nieuwe Jeruzalem. 


De zonen van God 


Het nieuwtestamentische concept van de zonen van God is uniek voor het 
christendom, hoewel misschien de meerderheid van de christenen deze waarheid 
niet volledig begrijpt. In feite was deze waarheid grotendeels verborgen in typen 
en schaduwen, totdat Jezus zelf werd geboren uit een maagd die was bevrucht 
door de Heilige Geest. Deze ongewone geboorte maakte Hem tegelijkertijd de 
Zoon van God en de Zoon des mensen, omdat Hij een hemelse Vader en een 
aardse moeder had. 


Dit vormde het patroon voor alle zonen van God die "niet uit bloed, noch uit de wil 
van het vlees, noch uit de wil van een mens, maar uit God verwekt zijn" (Johannes 
1:13, The Emphatic Diaglott). Dit gebeurt wanneer iemand gelooft (geloof heeft in) 
het woord, dat wordt vergeleken met een onvergankelijk “zaad” (1 Petrus 1:23). 
Wanneer de Heilige Geest een heilig zaad in ons verwekt, wordt van ons gezegd dat 
wij geïmpregneerd zijn met “Christus in u, de hoop der heerlijkheid" (Kol. 1:27). 


Paulus vertelt ons dat dit heilige zaad een “nieuw schepsel" is (2 Kor. 5:17) en een 
“nieuwe mens" (Kol. 3:10, KJV), onderscheiden van de persoon die door onze 
aardse ouders werd verwekt. Onze “oude mens" was strikt genomen afkomstig van 
Adam, die de oorspronkelijke “oude mens" was. Maar toen wij geestelijk verwekt 
werden, verschoof onze identiteit naar een nieuwe mens, die, net als Christus, 
zowel een zoon van God als een zoon van mensen is. Dit komt omdat deze nieuwe 
mens een hemelse Vader en een aardse moeder heeft. 


Hoofdstuk 16 
Hemel en aarde verenigen 


Het Loofhuttenfeest wordt vervuld wanneer de zonen Gods (als lichaam) verenigd 
zijn met hun Hoofd bij de komst van Christus. Als het lichaam van overwinnaars 
compleet is, dan komt het Hoofd naar het lichaam om een in aanmerking komende 
priester te maken voor de volken op aarde. 


Door de eeuwen heen zijn vele individuen in vereniging met Christus gekomen, 
maar pas aan het einde van het tijdperk is het grotere lichaam zelf compleet. Dan 
zal de opstanding eerst plaatsvinden op het feest van Bazuinen, zodat de dode 
overwinnaars deel kunnen uitmaken van dit lichaam op aarde. Twee weken later, 
op de eerste dag van Loofhutten, zullen de levende overwinnaars “veranderd” 
worden (1 Kor. 15:52). De twee groepen overwinnaars zullen dan één volmaakt 
lichaam op aarde kunnen vormen, waarbij alleen het Hoofd nog ontbreekt om 
compleet te zijn. 


Ik geloof dat, volgens het patroon in Johannes 7:14, Jezus zal komen in het 
midden van het Loofhuttenfeest. Het voltooide lichaam (de zonen van God) zal dan 
worden weggenomen en op de achtste dag aan de 

Vader worden aangeboden, volgens de wet in Exodus 22:29, 30, 


29 U zult het offer van uw oogst en uw oogst niet uitstellen. De 


eerstgeborene van jullie zonen zullen jullie aan Mij geven. 3 Gij zult 
hetzelfde doen met uw ossen en met uw schapen. Het zal zeven dagen bij 


zijn moeder zijn; op de achtste dag zult gij het Mij geven. 
Jezus werd aan de Vader voorgesteld op de achtste dag (zwaardoffer). De kerk 


werd zeven weken later op de achtste dag (Pinksteren) aan de Vader voorgesteld. 
De zonen van God zullen aan de Vader worden voorgesteld op de achtste dag van 


Loofhutten. Zodra zij volgens de wet aan God zijn voorgesteld, zullen de zonen van 
God aan de wereld worden “geopenbaard”. 


Omdat elk van hen “priesters van God en van Christus" zullen zijn (Openb. 20:6), 
zullen zij samen (collectief) de Priester van de Nieuwe Schepping zijn, die God 
vertegenwoordigt voor de wereld en de wereld voor God. 


Het profetische patroon wordt in dit geval gevonden in Lev. 8:35, waar de 
priesters zeven dagen lang werden ingewijd voor het priesterschap, en vervolgens 
op de achtste dag aan het volk werden voorgesteld (Lev. 9:1). 


Daarom geloof ik dat de zonen van God op de achtste dag van Loofhutten aan God 
zullen worden voorgesteld en dan zullen terugkeren om later op dezelfde dag 
(aardse tijd) aan de mensen te worden voorgesteld. Aangezien tijd in de hemel 
niet relevant is, zouden zij natuurlijk zo lang als nodig in de hemel kunnen blijven 
en toch op dezelfde dag aan de aarde worden voorgesteld. In feite kan het vanuit 
aards perspectief lijken alsof deze zonen van God de aarde nooit hebben verlaten, 
of slechts tijdelijk, want het is mogelijk dat zij op hetzelfde moment dat zij 
vertrokken terugkeren. 


Eenheid als man en vrouw 


Dit huwelijk tussen het Hoofd en het Lichaam brengt de volledige Nieuwe 
Schepping tot stand, die dan over de rest van de schepping heerst zoals een 
volmaakte Echtgenoot zou heersen over een nog onvolmaakte vrouw. Vanuit dat 
oogpunt is de Bruid van Christus dus ook een “Echtgenoot” van de wereld. Deze 
geestelijke waarheden worden afgebeeld in termen van aardse huwelijksrelaties, 
maar geestelijke relaties zijn niet seksueel, noch brengen deze relaties op dezelfde 
manier kinderen voort. 


De meeste mensen hebben er moeite mee om in meer dan één dimensie te 
denken, maar dat is hoe de Schrift van ons verlangt dat wij denken. Zie het maar 
als iemand die meer dan één “hoed” draagt. Een man kan tegelijkertijd vader, 
zoon, broeder en echtgenoot zijn. Wanneer we de geestelijke dimensie toevoegen, 
waar, zoals Paulus zegt, “er is noch man noch vrouw" (Gal. 3:28), kunnen we 
beide rollen spelen, die op fysiek vlak niet op dezelfde manier kunnen worden 
toegepast. 


Het doel van het Loofhuttenfeest is om hemel en aarde te verenigen in een groot 
huwelijk. Hier is het van vitaal belang om de Hebreeuwse (schriftuurlijke) visie te 


begrijpen, in plaats van de Griekse visie die in de loop der jaren het christendom is 
binnengeslopen. Bedenk dat de Griekse visie begon met de Demiurg (duivel) die 
alle fysieke dingen schiep, waardoor zij geloofden dat materie inherent slecht was. 
Zij geloofden dat geest goed was en materie slecht. 


Op basis van deze veronderstelling geloofden de Grieken dat de geschiedenis zou 
eindigen met een volledige scheiding van goed en kwaad - dat geest en materie 
gescheiden zouden worden. De 

“geestelijke zielen“ van de mensen zouden het fysieke lichaam verlaten en naar de 
hemel gaan, waar zij in een geestelijke vorm zouden bestaan. Het goddelijke plan, 
zo geloofden zij, was geen huwelijk tussen hemel en aarde, maar een grote 
scheiding. 


De Hebreeuwse openbaring was dat God fysieke materie schiep en deze in elk 
stadium “goed” en aan het eind “zeer goed” verklaarde (Gen. 
1:31). Daarna schiep Hij het huwelijk en zei in Gen. 2:24 


24 Daarom zal een man zijn vader en zijn moeder verlaten en zich aan zijn 
vrouw hechten, en zij zullen tot één vlees worden. 

Dit vers bepaalt ook de wijze waarop deze verbintenis zou plaatsvinden. In de 
meeste aardse huwelijken is het de bruid die haar huis verlaat en bij haar man gaat 
wonen, waar zij deelt in zijn familie-erfenis. Maar in dit eerste huwelijksgebod (of 
profetie) was het de man die zijn vader en moeder moest verlaten en naar zijn 
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vrouw moest komen om “één vlees te worden". 


Dit is de eerste grote profetie van de komst van Christus uit de hemel naar de 
aarde om zijn bruid op te eisen. Dit is de fundamentele profetie van “God met 
ons”. Het is het feit dat “God in Christus" (2 Kor. 5:19) naar de 

aarde kwam om hemel en aarde te verenigen in een Nieuw Verbondshuwelijk. Dit 
was het tegenovergestelde van de Griekse religieuze filosofie van begin tot eind. 


Het Loofhuttenfeest is dus niet de tijd van scheiding, maar van vereniging. Bij de 
eerste opstanding zullen echter slechts enkelen gekwalificeerd zijn om hemel en 
aarde in zich te verenigen. Daarom zijn de zonen van God een afzonderlijk lichaam 
van mensen, en de Schrift maakt dit duidelijk. Niettemin is hun doel om de rest 
van de wereld te bedienen, zodat de zegeningen van God kunnen worden 
uitgedeeld aan alle geslachten van de aarde, overeenkomstig de belofte van 
Abraham. Het uiteindelijke doel is de hele mensheid te verenigen onder de 
heerschappij van Jezus Christus. 


Priesterlijke kleding 


Een van de belangrijkste sleutels tot het begrijpen van de aard en de rol van de 
zonen van God - dat wil zeggen de “priesters van God en van Christus" - is het 
leren over de twee kledingstukken die zij dragen als zij dienst doen. Zij moesten in 
gewone (wollen) kleding dienen in het buitenhof, maar in fijne linnen kleding 
wanneer zij God dienden in het heiligdom. Dit wordt gezien in Ezechiël 44:17- 
19, waar gesproken wordt over “de zonen van Zadok," die profetische typen 
waren van de Melchizedeksorde. 

17 En het zal zijn, wanneer zij ingaan aan de poorten van het binnenhof, 
dat zij gekleed zullen zijn met linnen klederen; en wol zal hen niet 


aandoen, terwijl zij bedienen in de poorten van het binnenhof en in het 
huis.!8 … zij zullen zich niet omgorden met iets, dat hen doet zweten. !° En 


wanneer zij uitgaan naar het buitenste voorhof, naar het volk, zullen zij 
hun klederen, waarin zij dienst gedaan hebben, uittrekken en in de 
heilige kamers leggen; daarna zullen zij andere klederen aantrekken, 
opdat zij niet met hun klederen de heiligheid aan het volk overdragen. 
Hoewel deze profetie werd uitgesproken in termen van het Oude Verbond, was zij 
profetisch voor een nieuwe orde van priesters - de orde van Melchizedek, waarvan 
Jezus de Hogepriester is. Zoals Zadok de lijn van Phinehas verving in de dagen van 
Salomo, zo heeft ook Melchizedek (Melchi-Zadok) de hele Levitische orde 
vervangen. De profetie van Ezechiël verwees naar de verandering van het 
priesterschap van de lijn van Phinehas naar die van Zadok, maar dit moet worden 
begrepen in het grotere licht van de nieuwtestamentische waarheid. 


De twee priesterlijke gewaden waren van wol en linnen. De linnen gewaden 
werden bewaard in “de heilige kamers" naast de tempel, die gebruikt werden als 
kleedkamers. Wanneer zij in het huis zelf dienden, trokken zij linnen kleding aan. 
Maar bij de bediening van het volk in de buitenste voorhof droegen zij wollen 
kleding. 


Deze twee kledingstukken onthullen twee soorten lichamen: fysiek en geestelijk, 
aards en hemels. In het grote geheel, waar (zoals Openb. 15:6 zegt) een tempel in 
de hemel is, mag niemand gekleed in wol (een fysiek lichaam) die hemelse tempel 
binnengaan. Alleen zij die gekleed zijn in linnen bedienen daar. Maar wanneer die 
priesters terugkeren naar de aarde, dat wil zeggen het “buitenhof, om het volk te 
bedienen, moeten zij wollen kleding - dat wil zeggen een fysiek lichaam - 
aantrekken om hun dienst te verrichten. 


Het goddelijke doel is een generatie van priesters van de Nieuwe Schepping te 
scheppen die toegang hebben tot de linnen gewaden, maar die ook in wollen 
gewaden de mensen op aarde kunnen dienen. Deze priesters moeten de 
goddelijke regels voor elk gewaad volgen, maar zodra zij geopenbaarde zonen van 
God zijn geworden, hebben zij toegang tot beide rijken - hemel en aarde. Zij 
kunnen in beide rijken even goed bedienen. 


Dit was een unieke Hebreeuwse openbaring die in direct contrast stond met de 
gangbare Griekse visie. Het is jammer dat de Griekse visie in het christelijke 
religieuze denken is geslopen, want het heeft inherente tegenstrijdigheden 
gecreëerd die veel mensen in verwarring hebben gebracht. 


Toen Jezus opstond uit de dood, verscheen Hij gedurende de volgende 40 dagen af 
en toe aan zijn discipelen (Handelingen 1:3). Hij verscheen hen altijd in “wollen” 
gewaden. Dat wil zeggen, Hij verscheen aan hen in fysieke vorm, zoals de wet 
voorschreef. Toen de discipelen samen waren in een afgesloten kamer, verscheen 
Hij plotseling in hun midden. Zij dachten dat Hij een geest of een spook was (Lucas 
24:37) en waren bang. Maar Jezus zei tegen hen: “Raak Mij aan en zie, want een 
geest heeft geen vlees en beenderen zoals u ziet dat Ik heb" (Lucas 24:39). 


Daarna vroeg Hij om iets te eten, om te bewijzen dat Hij lichamelijk was. Dit 
gebeurde ook ten behoeve van ons, opdat wij zouden weten dat Hij op een wettige 
wijze aan zijn discipelen verscheen, nadat Hij wollen klederen had aangetrokken 
terwijl Hij hen bediende. Toen Hij klaar was, kleedde Hij zich om en verdween en 
keerde terug naar Zijn Vader in de tempel in de hemel. 


Het Loofhuttenfeest 


Loofhutten werd gevierd door een week lang in een cabine van levende takken te 
wonen. Dit betekende dat we bekleed waren met onsterfelijkheid in de geestelijke 
kleding die ons wachtte. Paulus becommentarieerde dit in 2 Kor. 5:1-4, waar hij 
sprak over onze twee klederen, het ene aards, het andere hemels. In 
oudtestamentische termen zijn dit de wollen en linnen kledingstukken van de 
priesters. 


Paulus zegt dat wij momenteel in een sterfelijk lichaam wonen, dat zowel wordt 
voorgesteld als een “huis” of tabernakel, als een gewaad. Hij zegt dat ons geestelijk 
gewaad wordt opgeborgen in de hemel, zoals de linnen gewaden van de priesters 
werden opgeborgen in kamers naast de tempel. 


Bovendien zegt Paulus dat God ons de Heilige Geest heeft gegeven “als 
onderpand" (2 Kor. 5:5), of als onderpand, alsof God ons iets schuldig is. Maar 
het punt is dat een tabernakel een huis is, en het Loofhuttenfeest beeldt de 
overwinnaars uit die in een nieuw huis wonen. Tegelijkertijd wordt gezegd dat zij 
de geestelijke klederen ontvangen die hen toebehoren. Dit is Paulus’ commentaar 
op het Loofhuttenfeest, dat de profetische betekenis laat zien van het wonen in 
hutten tijdens het feest. 


Geestelijke materie 


Het doel van de schepping is dat de fysieke schepping de glorie van God 
openbaart. Daartoe is zij geschapen, en God zal uiteindelijk zijn doel bereiken. 
Zonde is een tijdelijke inbreuk, geen inherente toestand van materiële dingen. 


Uiteindelijk schept God geestelijke materie, dat wil zeggen een fysieke schepping 
die de heerlijkheid van God draagt. Het is de aarde die gevuld wordt met Zijn 
heerlijkheid zoals de wateren de zee bedekken. Hoe ziet dit eruit? Ons enige echte 
voorbeeld in de Schrift is hoe Jezus’ lichaam eruit zag na zijn opstanding. Het was 
echt, en het was fysiek, maar niemand herkende Hem eigenlijk totdat Hij iets zei of 
iets deed. Hij was dezelfde, maar toch anders. Paulus besprak deze vraag toen hij 
een criticus (misschien een Sadduceeër) antwoordde in 1 Kor. 15:35, 


35 Maar iemand zal zeggen: "Hoe worden de doden opgewekt? En met wat 
voor lichaam komen ze?” 

Het antwoord van Paulus is allereerst dat een lichaam moet sterven om te worden 
opgewekt, en hij vergelijkt het met een zaadje dat in de grond moet worden 
gezaaid om leven voort te brengen. Wat betreft het 

soort lichaam dat in de opstanding komt, zegt hij alleen dat er verschillende 
soorten vlees en verschillende niveaus van heerlijkheid zullen zijn. Verder zegt hij 
weinig. We weten alleen zeker dat het “natuurlijke lichaam" [letterlijk, een 
zielslichaam] dat in de aarde wordt gezaaid, een “geestelijk lichaam” krijgt (1 Kor. 
15:44). 


Het is geestelijk, maar het is ook een lichaam. Het lichaam van Jezus na de 
opstanding bewijst dit, en Zijn lichaam is het patroon voor allen die nog moeten 
worden opgewekt. Paulus zegt ook in 1 Kor. 15:50, 

so Nu zeg ik dit, broeders, dat vlees en bloed het koninkrijk van God niet 
kunnen beërven; noch beërft het vergankelijke het onvergankelijke. 


De ziel zit in het bloed, en Paulus zegt dat “vlees en bloed niet kunnen erven” 
Vlees en bloed is van de oorspronkelijke Adam, die tot een levende ziel werd 
gemaakt (1 Kor. 15:45). Hij verloor zijn erfdeel, maar de laatste Adam heeft het 
teruggekregen als “een levendmakende geest". Zo is het ook met ons. Onze 
Adamische mens kan de aarde niet erven. De erfgenamen zijn zij die verwekt zijn 
door de Heilige Geest, zoals Jezus verwekt is. 


Het resultaat was, zoals Jezus zei, dat Hij zich aan zijn discipelen openbaarde als 
“vlees en beenderen" (Lucas 24:39), niet als “vlees en bloed". Zijn bloed werd 
voor ons vergoten, waardoor alleen vlees en beenderen overbleven. Verder 
kunnen we alleen maar speculeren, maar we weten dat welke vorm van geestelijk 
vlees we ook zullen aannemen als we in de voorhof dienen, het voor ons passend 
zal zijn. De belangrijke waarheid in deze kwestie is dat het Gods doel is om hemel 
en aarde te verenigen in een groot huwelijk, zodat het goede doel van de 
schepping kan worden vervuld. 


Hoofdstuk 17 
Alle dingen nieuw maken 


Openbaring 21:5 zegt, 

5 En Hij die op de troon zit zei: "Zie, Ik maak alle dingen [panta] nieuw.” 
En Hij zei: “Schrijf, want deze woorden zijn trouw en waar.” 

Deze uitspraak vanaf de troon van de Schepper bevestigt dat Hij “alle dingen 
nieuw maakt”. Er staat letterlijk: “alle dingen maak ik nieuw.” Bij de eerste 
schepping maakte Hij alle dingen (panta). Nu maakt Hij nieuwe panta, omdat de 
oude panta vergaat. Het toepassingsgebied is universeel, want het is hetzelfde als 
bij de eerste schepping. Zoals 


Johannes 1:3 zegt, 


3 Alle dingen [panta] zijn door Hem ontstaan, en buiten Hem is niets 
ontstaan dat ontstaan is. 

Zelfs degenen die geoordeeld worden in de vuurzee maken deel uit van Gods 
schepping, en als deel van de panta worden ook zij nieuw gemaakt. Het is voor 
ons het voordeligst om tijdens ons leven in de eerste week van de schepping een 
nieuw schepsel te worden (2 Kor. 5:17). Voor het grootste deel van de mensheid 
is dit echter niet gebeurd, en dus is er een toekomstig tijdperk nodig om de hemel 
en de aarde volledig te vernieuwen. 


De Alfa en Omega 


Hoe weten we dit? Omdat de stem van de troon verklaart: “Deze woorden zijn 
getrouw en waar.” Het is de stem van de grote Amen in Openb. 3:14, die “de 
getrouwe en waarachtige Getuige, het Begin van de schepping Gods" is. 

Openb. 21:6, 7 gaat verder, 

6 En Hij zei tegen mij: “Het is volbracht. Ik ben de Alfa en de Omega, het 
begin en het einde. Ik zal degene die dorst heeft uit de bron van het 
water des levens zonder kosten geven. ? Wie overwint zal deze dingen 
beërven, en Ik zal zijn God zijn, en hij zal Mijn zoon zijn. 

Dezelfde stem wordt dus geïdentificeerd met degene die eerder sprak in Openb. 
1:8, zeggende, 


8 “Ik ben de Alfa en de Omega,’ zegt de Heer God, “die is en die was en die 
komt, de Almachtige." 

Dit zijn Griekse letters die Hebreeuwse denkpatronen uitdrukken. Vandaar dat alfa 
en omega de vertaling is van alef en tav, de eerste en laatste letter van het 
Hebreeuwse alfabet. De alef betekent dat de Schepper de Eerste Oorzaak is van 
alle dingen. De tav is Zijn handtekening aan het eind, oorspronkelijk geschreven als 
X of als een kruis en wat letterlijk betekent: “een teken, een merkteken of een 
handtekening.” Deze uitspraak is dus een soort goddelijke handtekening om alles 
wat eerder is gezegd te bekrachtigen. Alles wat in dit boek is geprofeteerd heeft 
het proces onthuld waarmee de beloften van God in vervulling zullen gaan. 


De dorstigen 


In vers 6 belooft God het water des levens zonder kosten voor hen die dorsten. De 
implicatie is dat het water des levens duur zal zijn voor hen die geen dorst hebben. 
Aangezien vers 7 onmiddellijk spreekt over de overwinnaars, is het duidelijk dat dit 
de dorstigen zijn en dat zij de zonen van God zijn. Dorst is een van de belangrijkste 
tekenen van een overwinnaar. Zij die geen serieus verlangen hebben om God en 
zijn wegen te leren kennen, zijn geen overwinnaars, noch zullen zij het leven 
beërven in de eerste opstanding. 


Zij die geen dorst hebben zal het water des levens niet worden ontzegd, maar het 
zal hun bij de opstanding duur komen te staan. De ongelovigen zullen geknecht 
worden door de vurige wet in de vuurzee. De niet-overwinnende gelovigen zullen 
“nog als door vuur worden gered" en “verlies lijden" (1 Kor. 3:15). Voor hen zal 
het water des levens duur zijn. Ook zal hun tijdens het Messiaanse tijdperk 


onsterfelijkheid worden ontzegd, en zelfs als zij nog vele jaren in dat tijdperk leven, 
zullen hun bedieningen beperkt en kort zijn in vergelijking met die van de zonen 
van God. 


The Wicked Ones 


Openbaring 21:8 gaat verder, 

8 Maar de lafaards en de ongelovigen en de gruwelijken en de 
moordenaars en de onzedelijken en de tovenaars en de afgodendienaars 
en alle leugenaars, hun deel zal zijn in de poel die brandt van vuur en 
zwavel, dat is de tweede dood. 

De lijst is lang, maar zeker niet volledig. Toch is dit voldoende om duidelijk te 
maken dat de vuurzee zal oordelen over allen die (in hun levenstijd) de zonde 
hebben begaan en het kwaad hebben bevorderd. Zij hebben de wet overtreden 
door God en hun naaste niet lief te hebben als zichzelf, en zij zijn nooit tot geloof 
in Christus gekomen, wiens bloed hen zou kunnen rechtvaardigen bij de Grote 
Witte Troon. 


Maar deze veroordeling komt in de context van de vorige uitspraak: “Zie, Ik maak 
alle dingen nieuw," of “Ik maak alle dingen nieuw." Zelfs degenen in de vuurzee 
worden nieuw gemaakt, zij het niet zonder prijs. Het goddelijke doel kan niet 
worden bereikt zonder herstel van de wettige orde door het uitvoeren van 
gerechtigheid voor alle zonden die sinds Adam zijn begaan. 


In algemene zin heeft het bloed van Christus betaald voor de zonden van de hele 
wereld, waardoor het FEIT van universele verlossing is vastgesteld; maar het 
TĲDstip van hun verlossing en de wijze waarop zij worden gered, hangt af van hun 
geloof en hun werken tijdens hun leven op aarde. De meesten zullen door het vuur 
worden gered, want God zal hen verantwoordelijk houden voor elke zonde die niet 
door het geloof in het bloed van Jezus is bedekt. 


Hoofdstuk 18 


Het onthullen van de vrouw van het Lam 


Openbaring 21:9 zegt, 

9 En een van de zeven engelen die de zeven schalen vol van de zeven 
laatste plagen hadden, kwam en sprak met mij, zeggende: “Kom hier, ik 
zal u de bruid tonen, de vrouw van het Lam.” 

De zinsnede "de bruid, de vrouw van het Lam" heeft een numerieke waarde van 
144 x 20. Zoals we later zullen zien, houdt het getal 144 verband met de 144.000 
die we eerder zagen, en met de afmeting van de muur van de stad, die 144 el 
bedraagt (Openb. 21:17, KJV). Het getal twintig is het bijbelse getal van de 
verlossing. Als we 144 en 20 samenvoegen, is de onderliggende openbaring hier 
dat de overwinnaars zijn verlost. 


De Engel 


Johannes vertelt ons niet specifiek welke van de zeven engelen hem deze 
openbaring gaf. Mijn eigen persoonlijke woord van de Heer zegt mij dat het de 
zevende engel is, die de engel van de naderende volheid van God wordt genoemd. 
Dit is de engel die was aangewezen om de laatste plaag uit te storten in de lucht in 
Openb. 16:17 met het woord: “Het is volbracht.” 


De val van Babylon loopt vooruit op het Nieuwe Jeruzalem dat ervoor in de plaats 
komt. De positieve rol van deze engel is, zoals zijn naam impliceert, om “de 
naderende volheid van God" te openbaren. In dit geval is het om het Nieuwe 
Jeruzalem te openbaren. Zijn roeping is niet alleen om ons “de vrouw van het 
Lam" te tonen, maar om haar gevuld met de Volheid van God te tonen. 


Een paar verzen eerder, in Openb. 21:6, zagen we een aanwijzing dat deze engel 
op het punt stond naar voren te treden met een openbaring voor Johannes, want 
de stem van de troon zei: “Het is volbracht.” Dit is dezelfde verklaring die de engel 
gaf in Openb. 16:17, waar het ging over de omverwerping van Babylon. 


Dat was het negatieve werk. In Openb. 21:6 verwijst het woord naar het positieve 
werk van de vervanging van Mysterie Babylon door Nieuw Jeruzalem en, zoals het 
woord specifiek zegt, de vervanging van de oude panta door de nieuwe. 


Een hoge berguitzicht 


Openbaring 21:10, 11 zegt, 

10 En Hij voerde mij in de Geest weg naar een grote en hoge berg, en 
toonde mij de heilige stad, Jeruzalem, die uit de hemel neerdaalde van 
God,'! met de heerlijkheid van God. Haar glans was als een zeer kostbare 
steen, als een steen van kristalheldere jaspis. 

Het wegvoeren (of overbrengen) in de Geest betekent hier niet noodzakelijkerwijs 
dat zijn lichaam werd overgebracht naar een aardse bergtop. Zo'n ervaring kan 
inderdaad voorkomen, zoals bij Ezechiël, die werd overgebracht naar de ballingen 
van het huis Israël in Assyrië (Ezechiël 3:14, 15). Maar Johannes’ ervaring was 
niet lichamelijk. Zijn ervaring was vergelijkbaar met een eerdere ervaring in 
Openb. 17:3, waar Johannes was weggevoerd, ditmaal “naar een woestijn" om 
de grote hoer te bekijken. In Openbaring 21 wordt Johannes in de Geest 
weggevoerd naar een hoge berg om de vrouw van het Lam te aanschouwen. Eerst 
werd de vervalsing (de hoer) geopenbaard, en daarna de ware bruid. 


Johannes’ geest werd overgebracht naar een berg in het geestelijke rijk, waar hij de 
vrouw van het Lam kon zien komen, of tevoorschijn komen, uit de hemel en in het 
aardse rijk. Daar zag Johannes de heilige stad, die niet langer “nieuw Jeruzalem" 
wordt genoemd, zoals in vers 2, maar gewoon “Jeruzalem”. Met andere woorden, 
deze stad (op dit punt) is het ware en enige Jeruzalem, dat de positieve profetieën 
vervult die de profeten aan die stad hebben gegeven. 


Het aardse Jeruzalem is op dit moment uitgestoten, zoals Hagar moest worden 
uitgestoten (Gal. 4:25, 30), zodat alleen Sara overblijft, de moeder van alle 
erfgenamen van het Koninkrijk, die in al haar heerlijkheid zal worden 
geopenbaard. Er is op dit moment geen concurrentie meer, want het nieuwe 
Jeruzalem is geïdentificeerd en gecertificeerd als de vrouw van het Lam. Eerdere 
profetieën over Gods keuze waren grotendeels genegeerd, omdat de kinderen van 
het vlees hadden gewild dat hun eigen moeder (“Hagar”) de uitverkoren vrouw 
zou zijn. 


Maar de engel toont Johannes de uitverkoren vrouw van het Lam “met de 
heerlijkheid van God" (Openb. 21:11). In vorige generaties rustte de heerlijkheid 
van God over de ark van het verbond, die eerst aan Shiloh en later aan het aardse 
Jeruzalem was gegeven. Toen de heerlijkheid uit elk van die steden vertrok 
vanwege hun vleselijke corruptie, wordt de volle heerlijkheid pas weer gezien als 
het nieuwe Jeruzalem met diezelfde heerlijkheid tevoorschijn komt. 


Haar heerlijkheid wordt beschreven als “kristalhelder jaspis” om haar te verbinden 
met Degene die op de troon zit in Openb. 4:3, die ook verscheen “als een 
jaspissteen". De vrouw van het Lam krijgt dus dezelfde heerlijkheid als haar man. 
Muren en poorten 


Openbaring 21:12 zegt, 

12 Het had een grote en hoge muur, met twaalf poorten, en aan de poorten 
twaalf engelen; en er waren namen op geschreven, die van de twaalf 
stammen der zonen van Israël zijn. 

Het overwicht van het getal twaalf suggereert dat de stad volledig gekenmerkt 
wordt door goddelijk bestuur. Er is geen rebellie of onenigheid. Zij staat niet slechts 
onder goddelijk bestuur - alsof zij onder dwang zou staan uit angst om af te dwalen 
- maar zij is veeleer de uitvoerder van goddelijk bestuur. Zij vervult het 
oorspronkelijke doel van het huwelijk als “been van mijn beenderen en vlees van 
mijn vlees" (Gen. 2:23). 


Zach. 2:5 beschrijft de muur van het nieuwe Jeruzalem als “een muur van vuur”. 
Zijn metafoor onthult dat een muur een grens is, en in het geval van deze stad is 
het een morele grens die is vastgesteld door de “vurige wet" van God (Deut. 
33:2, KJV). Johannes noemt het vuur niet, maar vertelt ons in vers 17 dat het 144 
el hoog is. Dit identificeert de muur met de overwinnaars, gemaakt van dezelfde 
“levende stenen" die zich in de tempel bevinden (1 Petrus 2:5). 


Elke levende steen draagt het vuur en de glorie van God. Aangezien de wet op hun 
hart is geschreven, komt alles wat zij zijn en doen voort uit de natuur van Christus. 
Hiernaar wordt eigenlijk verwezen in Deut. 33:2, 

3 (KJV), waar we lezen, 

2 „uit Zijn hand ging een vurige wet voor hen. $ Ja, Hij had het volk lief; al 
zijn heiligen zijn in Uw hand, en zij zijn aan Uw voeten gaan zitten; 
iedereen zal van Uw woorden ontvangen. 

Gods hand wordt afgebeeld terwijl Hij “een vurige wet" uitzendt, en in Zijn hand 
zijn de heiligen. Met andere woorden, de heiligen van God worden geïdentificeerd 
met de vurige wet zelf, en het feit dat “iedereen van uw woorden zal ontvangen" 
toont aan dat deze heiligen het woord hebben gehoord en dat de wet in hun hart 
is geschreven. Dit kwalificeert hen dus om anderen te regeren naar de geest van 
God. De muur van Jeruzalem bestaat dus uit levende stenen in wier hart de 
goddelijke wet geschreven staat. Zij worden afgebeeld als de muur - de norm van 
de moraal, de morele grens van de stad. 


Openbaring 21:13, 14 gaat verder, 

13 Er waren drie poorten in het oosten en drie poorten in het noorden en 
drie poorten in het zuiden en drie poorten in het westen. ‘** En de muur 
van de stad had twaalf eerste stenen, en daarop stonden de twaalf namen 
van de twaalf apostelen van het Lam. 

Als we afgaan op de beschrijving van de poorten in Ezechiël 48, zien we dat de 
specifieke stammen van Israël op deze manier met de poorten worden 
geassocieerd: 


Noordelijke poorten (Ezechiël 48:31): 
Reuben 

Judah 

Levi 

Oostelijke poorten (Ezechiël 48:32): 
Joseph 

Benjamin 

Dan 

Zuidelijke poorten (Ezechiël 48:33): 
Simeon 

Issachar 

Zebulun 

Westelijke poorten (Ezechiël 43:34): 
Gad 

Asher 


Naphtali 


Wij hebben geen bijbelse uitspraken over de positie van de twaalf apostelen die 
elk van de stammen vertegenwoordigen. Wij kunnen er alleen zeker van zijn dat de 
apostelen de stammen vertegenwoordigen, omdat zij in Christus geloven. Matt. 
19:28 zegt, 

28 En Jezus zei tot hen: “Waarlijk, Ik zeg u, dat gij, die Mij gevolgd zijt, in 
de wedergeboorte, wanneer de Zoon des mensen op zijn heerlijke troon 
zal zitten, ook gij op twaalf tronen zult zitten, oordelend over de twaalf 
stammen van Israël.” 

Het doel van een stadsmuur is niet om mensen buiten te houden, maar om hun 
toegang tot de stad te beperken door ze door de poorten te leiden. Dit beschermt 
de stad en haar inwoners tegen de goddelozen die de stad willen vernietigen door 
middel van een invasie of de stad willen infiltreren voor snode doeleinden. Jezus 


zei in Johannes 10:1, 2, 


1 “Waarlijk, waarlijk, Ik zeg u, wie niet door de deur ingaat in de kudde 
der schapen, maar langs een andere weg omhoog klimt, die is een dief en 
een rover. 2 Maar wie door de deur binnengaat, is een herder van de 
schapen"…”7 Jezus zei dan opnieuw tot hen: “Waarlijk, waarlijk, Ik zeg u: 
Ik ben de deur van de schapen. 

Dit principe geldt voor de muren en poorten van het hemelse Jeruzalem, dat net 
als de aardse stad twaalf poorten of deuren had. Jezus is de deur, maar Hij 
manifesteert zich op twaalf manieren, waarbij elke poort verbonden is met een 
andere stam van Israël en met de twaalf apostelen (Openb. 21:14). 


Jezus is dus alle twaalf poorten, maar elke poort is een ander bestuur dat wordt 
afgebeeld door de twaalf apostelen en de twaalf stammen van Israël. Toch dienen 
ze allemaal hetzelfde fundamentele doel als poortwachters die ervoor zorgen dat 
alleen zij die het ware geloof in Christus hebben, de stad kunnen binnengaan. 


Hoofdstuk 19 
De muur en de poorten 


De indeling van het nieuwe Jeruzalem is profetisch, evenals alle kenmerken ervan. 
Openb. 21:15, 16 luidt zo in de Concordante Versie: 

15 En hij, die met mij spreekt, had een maat, een gouden riet, om de stad 
te meten, en haar portalen, en haar muur. ‘é En de stad ligt vierkant; en 
haar lengte is zo groot als de breedte. En hij meet de stad met het riet tot 
twaalfduizend stadia. Haar lengte en breedte en hoogte zijn gelijk. 

Ik citeer deze versie omdat de NASB de bijbelse maten omzet in moderne 
meeteenheden, waardoor het profetische element in het vers verloren gaat. De 
“twaalfduizend stadia" zetten zij om in “vijftienhonderd mijl", wat een heel ander 
getal is. 


Een stadia was ongeveer een achtste mijl. Deze maat was niet van Hebreeuwse 
oorsprong, maar werd in heel Judea algemeen gebruikt. In dit geval hebben we 
dus geen andere keuze dan de Griekse definitie ervan te gebruiken, die de lengte 
van een stadia vaststelde op 600 poden. Een pode was ongeveer de lengte van een 
mensenvoet en komt in het algemeen overeen met wat men een “voet” noemt. 
We kunnen een stadion dus opvatten als 600 voet (of 184,9 meter). 


12.000 stadia is dus 7.200.000 voet, wat (door te delen door 5.280 voet per mijl) 
neerkomt op 1.363,6 mijl voor de omtrek van de stad. Aangezien de stad 
“vierkant” is, zou zij aan elke zijde 341 mijl groot zijn. Deze getallen geven ons enig 
inzicht in de omvang van de stad. Maar voor profetische doeleinden zijn deze 
getallen vrij betekenisloos, want ze moeten niet letterlijk worden genomen. 


De glorie van God 


De profetie berust op het getal 12.000, dat verheerlijkte goddelijke regering 
betekent. In wezen wordt elk van de 12 poorten, 12 stammen en 12 apostelen 
vertegenwoordigd door duizend. Het getal 1000 betekent de heerlijkheid van God, 
dus dit suggereert dat de 12 stammen en apostelen de heerlijkheid van God tonen. 


Paulus vertelt ons in Rom. 3:23, “want allen hebben gezondigd en komen tekort 
aan de heerlijkheid van God”. De oorspronkelijke zondaar was Adam, die stierf op 
de leeftijd van 930 jaar (Gen. 5:5). Hij kwam 70 jaar tekort voor de heerlijkheid 
van God, en zo is ook 70 het getal van herstel (tot de heerlijkheid van God). Hoe 
worden wij hersteld tot Gods heerlijkheid? We moeten een van de 12 poorten 


binnengaan; we moeten Israëliet worden (“toetreden” tot een stam) door een van 
de stammen van Israël die door de poorten worden vertegenwoordigd; en we 
moeten geloof hebben in het woord dat werd verkondigd door de apostelen, de 
poortwachters. 


Een Israëliet worden heeft natuurlijk niets te maken met genealogie, want zelfs 
Jakob zelf werd niet als Israëliet geboren. Hij kreeg de naam Israël na een 
worsteling met de engel Peniël, “het gezicht van God". Hij was zijn hele leven al 
een gelovige, maar toen hij Peniël ontmoette, de engel van het Loofhuttenfeest, 
werd hij een nieuw schepsel, profetisch gesproken. Jaren later manifesteerde 
Mozes de aanwezigheid (“gezicht”) van God toen hij met stralend gezicht van de 
berg kwam (Exodus 34:29). 


Het profetische beeld dat uit de 12 poorten en de omtrek van de muren spreekt, is 
dus dat de stad zelf de heerlijkheid van God bevat, en geregeerd wordt door de 
wet van God, waarvan David in Psalm 19:7 zei dat die "volmaakt is en de ziel 
herstelt". Allen die binnengaan worden hersteld in de heerlijkheid van God, die 
hun erfdeel is. 


De Muur 


De concordante versie van Openb. 21:17 luidt, 

17 En hij meet zijn muur van honderd vierenveertig el van een menselijke 
maat, die van de boodschapper [engel]. 

De NASB vertelt ons dat de muur “tweeënzeventig meter" was, wat opnieuw de 
onderliggende profetie in de bijbelse getallen verbergt. Het getal 144 is wat de 
Schrift als belangrijk aangeeft, hoewel in dit geval zelfs 72 kan worden gezien als 
deel van de openbaring, omdat het de helft van 144 is. Maar Johannes zette het 
getal 144 om de muren te identificeren met de 144.000 - de opgestane 
overwinnaars die de heerlijkheid van God hebben. We hebben de betekenis van 
144 en 144.000 en zelfs 288.000 eerder laten zien in onze studie van Openbaring 7 
en 14. 


Openbaring 21:18 (CV) gaat verder, 

18 En het bouwmateriaal in haar muur is jaspis, en de stad is helder goud, 
als helder glas. 

De muur is niet gemaakt van gewone rots, maar van jaspis. Jesaja profeteert over 
het nieuwe Jeruzalem en vertelt ons in Jesaja 60:18, 19 (NASB), 


18 Geweld zal niet meer gehoord worden in uw land, noch verwoesting of 
vernietiging binnen uw grenzen; maar u zult uw muren heil [Yeshua] 
noemen, en uw poorten lof [tehilla]. t° Niet langer zult u de zon hebben 
voor het licht bij dag, noch zal de maan u licht geven, maar u zult de Heer 
hebben voor een eeuwig licht, en uw God voor uw glorie. 

Ik heb vers 19 hierboven opgenomen om aan te tonen dat Jesaja sprak over het 
nieuwe Jeruzalem, omdat, zoals we straks zullen zien, Johannes enkele verzen later 
naar dit kenmerk van “Jeruzalem” verwijst. Jesaja's hele hoofdstuk was een 
beschrijving, niet van het oude Jeruzalem, maar van het nieuwe. Hij spreekt 
profetisch en vertelt ons dat “u uw muren heil en uw poorten lof zult noemen” 


Dit is een van de vele profetieën over Jesjoea (Jezus) en zijn lichaam. Jaspis 
vertegenwoordigt het karakter van Yeshua. Het heeft betrekking op de “muur van 
vuur” van de stad (Zach. 2:5) en op de “vurige wet" (Deut. 33:2, KJV) die de 
morele grens ervan vaststelt. Zoals wij reeds hebben aangetoond, is de vurige wet 
in Gods rechterhand, en dat geldt ook voor de heiligen. In feite heeft Jezus zelf 
hierover gesproken door in 


Johannes 10:27-29 te zeggen, 

27 Mijn schapen horen Mijn stem, en Ik ken ze, en ze volgen Mij;28 en Ik 
geef ze eeuwig leven, en ze zullen nooit verloren gaan, en niemand zal ze 
uit Mijn hand rukken. 2° Mijn Vader, die hen aan Mij gegeven heeft, is 
groter dan allen; en niemand is in staat hen uit de hand van de Vader te 
rukken. 

Wij begrijpen dus dat de muur van 144 kubieke meter de overwinnaars voorstelt, 
die in Gods hand zijn (als Zijn eigen bezit, of bijzondere schat), die de natuur van 
God (“vuur”) manifesteren en de wet op hun hart geschreven hebben. Collectief 
vertegenwoordigen zij het lichaam van Christus in de Nieuwe Schepping Mens die 
gevormd wordt als onderdeel van de nieuwe hemel en de nieuwe aarde. 


De poorten 


Jesaja 60:18, eerder geciteerd, vertelt ons ook dat de poorten "lof" werden 
genoemd. Het Hebreeuwse woord dat hier "lof" wordt vertaald is tehilla. Het heeft 
dezelfde basisbetekenis als Juda, dat ook "lof" betekent, en ongetwijfeld was het 
zowel de bedoeling van Jesaja als van Johannes dat wij dat verband zouden leggen. 
Tehilla komt van het grondwoord halal, “stralen, loven, pronken, roemen". Dit is 
ook het woord waaruit we Hallelujah, of “loof Jahweh" afleiden. 


De naam Juda verschilt in die zin dat hij is gebouwd op de letter jood, die “een 
hand” betekent. De naam Juda stelt een man voor met opgeheven handen in 
aanbidding en lofprijzing. Misschien paste dit niet bij Jesaja's woordbeeld dat de 
poorten van de stad beschrijft, dus gebruikte hij tehilla. Dit woord vestigt de 
aandacht op iemand wiens stem God verheerlijkt, in plaats van op zijn opgeheven 
handen die Hem prijzen. 


Hoe dan ook, aangezien Jesjoea in Zijn eerste verschijning door Juda kwam, is het 
nieuwe Jeruzalem omgeven door het karakter van Jesjoea en het getuigenis van 
lofprijzing. Niemand heeft toegang tot het nieuwe Jeruzalem zonder door een 
poort van lofprijzing te gaan. 


Ware lof is niet slechts een soort geestelijk wachtwoord, maar is een uitdrukking 
van iemands wezen. Zelfs nu is ware lofprijzing niet God vertellen wat een 
geweldige God Hij is - want Hij kent zichzelf al en heeft niemand nodig om Hem 
een goed gevoel over zichzelf te geven. God is niet zo bezorgd over onze woorden 
van lofprijzing als wel over onze daden die voortkomen uit ons hart. De hoogste 
vorm van lofprijzing is Zijn glorie te openbaren, op Hem te lijken en het volledig 
met Hem eens te zijn. 


De eerste stenen 


Openbaring 21:19, 20 zegt, 

19 De fundamenten van de stadsmuur waren versierd met alle soorten 
edelstenen. De eerste steen was jaspis, de tweede saffier, de derde 
chalcedoon, de vierde smaragd?’ de vijfde sardonyx, de zesde sardius, de 
zevende chrysoliet, de achtste beryll, de negende topaas, de tiende 
chrysoprase, de elfde jacint en de twaalfde amethist. 

Van de muur van Jeruzalem wordt gezegd dat hij “versierd is met alle soorten 
edelstenen". Het beeld dat wordt geschetst is niet dat er enorme edelstenen 
worden gelegd als funderingsstenen voor de muur, maar dat de muur zelf van 
jaspis is (Openb. 21:18) en dat de funderingsstenen zijn versierd met 
verschillende andere stenen. 


Zoals gewoonlijk worden geestelijke principes uiteengezet in fysieke termen. Het 
lijkt erop dat edelstenen in het algemeen staan voor de werken die mensen door 
geloof doen, althans in Paulus' commentaar in 1 Kor. 3:11-13 


11 Want niemand kan een ander fundament leggen dan het fundament 
dat gelegd is, namelijk Jezus Christus. 2 Als iemand op het fundament 
bouwt met goud, zilver, edelstenen, hout, hooi, stoppels,'3 zal ieders 
werk duidelijk worden 

Paulus’ metafoor toont de mogelijkheid om op het fundament verschillende dingen 
te bouwen die “ieders werk" vertegenwoordigen. Er zijn brandbare materialen 
zoals “hout, hooi, stoppels", die door de vurige wet verbrand kunnen worden, en 
er zijn dingen die het vuur overleven, zoals “goud, zilver, edelstenen". 


Paulus lijkt dit natuurlijk toe te passen op het fundament van een geestelijke 
tempel (1 Kor. 3:16). Johannes’ Openbaring past het toe op de fundamenten van 
de muur rond de stad. Niettemin, bij gebrek aan een andere verklaring van de 
betekenis van deze stenen (wanneer ze gebruikt worden om funderingsstenen te 
versieren), kunnen we niet ver afdwalen door Paulus’ metafoor toe te passen op 
Openbaring 21. 


Natuurlijk hebben de fundamenten van het nieuwe Jeruzalem geen hout, hooi of 
stoppels. Alleen de zuivere geloofswerken van de apostelen sieren deze 12 stenen. 
Zijn wij in die zin niet allen versierd, ten goede of ten kwade, met de werken die 
wij doen? Laten we ons dus niet tooien met werken die ons in de dag des oordeels 
zullen beschamen. 


De Efod van de hogepriester 


In Exodus 28:17-20 vinden we de lijst van 12 edelstenen die eens de efod van de 
hogepriester sierden. De stenen waren “vierkant” gelegd (Exodus 28:16), zoals 
het Nieuwe Jeruzalem (Openb. 21:16), als om te suggereren dat de hogepriester 
versierd was met een modulaire stad. De stenen kunnen gezien worden als 
dezelfde fundamenten als in het Nieuwe Jeruzalem. De volgorde van de stenen is 
anders, want in een stadsmuur moeten alle stenen aan de omtrek worden 
geplaatst, terwijl op het borstschild ook stenen aan de binnenkant worden 
geplaatst. 


De stenen zelf vergelijken in de volgorde waarin ze staan: 


Exodus (NASB) Openbaring (NASB) Openbaring (C.V.) 


Ruby Jasper Jasper 


Topaas Saffier Lapis Lazuli 


Smaragd Chalcedoon Chalcedoon 
Turkoois Smaragd Smaragd 
Saffier Sardonyx Sardonyx 
Diamant Sardius Carneool 
Jacinth Chrysoliet Topaas 

Agaat Beryl Beryl 

Amethist Topaas Peridot 

Beryl Chrysoprase Chrysoprase 
Onyx Jacinth Amethist 

Jaspis Amethist Granaat 


Slechts vijf van de twaalf stenen in Openbaring 21 zijn duidelijk dezelfde als die in 
Exodus: Jaspis, Saffier, Smaragd, Beryl en Sardonyx (of onyx). Omdat Exodus in het 
Hebreeuws is geschreven en Openbaring in het Grieks, is het mogelijk dat andere 
stenen in feite dezelfde zijn, maar een andere naam hebben. Ook de vertalingen 
verschillen, omdat veel namen van de stenen onbekend of betwist zijn. 


De stenen worden specifiek geïdentificeerd met de twaalf stammen van Israël in 
Exodus 28:21. In Openb. 21:12 worden de stammen geïdentificeerd met de 
twaalf poorten. In Openb. 21:14 staan op de twaalf eerste stenen de namen van 
de twaalf apostelen, en deze zijn versierd met de twaalf edelstenen, die hun 
geloofswerken weergeven. 


De Parels 


21 En de twaalf poorten waren twaalf parels; elk van de poorten was een 
enkele parel. En de straat van de stad was puur goud, als doorzichtig glas. 


Openbaring 21:21 gaat verder, 


Dit vers is de oorsprong van de uitdrukking “de parelachtige poorten”. De naam 
van de apostelen op de twaalf poorten heeft ook het idee doen ontstaan dat de 
heilige Petrus de poortwachter van de hemel is, bevoegd om te beslissen wie 
binnenkomt en wie naar een lager gelegen gebied gaat. Petrus staat vermoedelijk 
bij de oostelijke poort die naar de voorhoven van de tempel leidt, en houdt de 
sleutels van het koninkrijk vast. Dat is de kerkelijke traditie. 


Zoals we eerder zagen, zegt Jesaja 60:18: “U zult uw muren heil noemen en uw 
poorten lof.” Daarom wordt in Openbaring 21 “lof" (tehilla) voorgesteld door 
parels. Wat betekent dit? Zoals ik al eerder schreef, is tehilla meer dan woorden 
van lof. Het betekent “stralen, loven, pochen of roemen". Echte lof is een 
uitdrukking worden van Zijn natuur. Lovende woorden spreken zonder een 
overeenkomstige verandering van natuur (hart) is zinloos en leeg. 


Daarom werken de poorten van de lofprijzing samen met de muren van het vuur 
door de toegang te beperken voor iedereen die het nog niet eens is met het 
karakter van Christus. De poorten van de lofprijzing staan open voor allen die 
werkelijk de goddelijke natuur vertonen, en Hem loven door hun wezen, en niet 
alleen door hun woorden. 


Straten van puur goud 


Openb. 21:21 vertelt ons ook dat “de straat van de stad puur goud was, als 
doorzichtig glas.” Een deskundige heeft mij verteld dat puur goud doorzichtig is. 
Het meeste goud van tegenwoordig, dat van investeringskwaliteit is, is slechts .999 
of .9999 fijn, waardoor er een heel klein beetje onzuiverheden in het goud 
achterblijven die verhinderen dat het doorzichtig is. 


Toen Jeremia klaagde over de verwoesting van Jeruzalem en zijn tempel, schreef 

hij in Lam. 4:1 

1 Hoe donker is het goud geworden, hoe is het zuivere goud veranderd! 

De heilige stenen [of de stenen van het heiligdom] zijn uitgestort op de hoek 
van elke straat. 

De straten van het aardse Jeruzalem waren nooit met goud geplaveid, maar bij de 
bouw van de tempel “overlaadde Salomo de vloer van het huis met goud, het 
binnenste en het buitenste heiligdom" (1 Koningen 6:30). Dit moest betekenen 
dat de priesters die in die tempel dienden, “wandelden*" in de reinheid van de 
goddelijke natuur. 


In die zin heeft de vloer van de tempel dezelfde betekenis als de straten van een 
stad, behalve dat straten van goud betekenen dat alle mensen wandelen volgens 
de goddelijke natuur. Een straat betekent het dagelijkse leven, niet alleen onder de 
priesters, maar met iedereen in de stad. 


Anderzijds wordt gezegd dat de straten van het nieuwe Jeruzalem geplaveid zijn 
met goud dat zo zuiver is dat het doorzichtig is. Het is een profetische manier om 
ons te vertellen dat allen die de stad binnengaan door de poorten van lof (parel) 
moeten komen, met de goddelijke natuur. Wanneer zij door de straten van de stad 
lopen, zijn hun gedachten, handelingen en hun eigen leven transparant voor 
iedereen, en toch zijn zij onbeschaamd. 


Waarom de muur en de poorten nodig zijn 


Deze hele profetie over het Nieuwe Jeruzalem wordt gegeven na het Grote Witte 
Troon-oordeel, waarin velen worden geoordeeld door de vuurzee. Ik heb al laten 
zien hoe het tijdperk na de Grote Witte Troon een tijd is waarin zondaars 
(schuldenaars) als slaven moeten worden verkocht om gerechtigheid te leren van 
hun nieuwe slavenhouders. 


Met andere woorden, het herstel van alle dingen is een proces dat niet voltooid is 
totdat het grote Jubeljaar alle mensen vrijmaakt na 49.000 jaar - of, zoals Psalm 
105:3 zegt, “tot duizend generaties". Het lijkt erop dat een generatie in deze zin 
een Jubeljaarcyclus van 49 jaar is. 


Gedurende deze lange periode zullen er nog onperfecte mensen zijn, die nog 
verwerkt worden, die nog leren om door de Geest geleid te worden, die nog 
verfijnd worden in de doop van de Heilige Geest en het vuur daarvan, en die nog 
niet waardig zijn om de poorten van de stad binnen te gaan of haar straten van 
goud te bewandelen. 


Daarom is er nog steeds behoefte aan de muur van vuur en de poorten van lof. Of 
deze stad nu letterlijk is of niet, en of er delen van de aarde zullen zijn waar alleen 
de volmaakten hun voet mogen zetten, het is duidelijk dat sommigen nog niet in 
aanmerking komen om de stad binnen te gaan. De volmaakten zullen natuurlijk 
onbeperkt kunnen gaan en staan waar zij willen, omdat Christus dan Koning zal zijn 
over de gehele aarde. Maar de meerderheid van de mensheid zal worden beperkt 
terwijl zij worden opgeleid in de beginselen van gerechtigheid. 


Als deze beperking louter geestelijk is, dan betekent dit dat degenen die onder 
Christus tot de overwinnaars behoren, tot het Jubeljaar geen absolute 
volmaaktheid (doorzichtig goud) kunnen bereiken. Anderzijds, als God het nodig 
acht een specifieke plaats op aarde in te richten voor het Nieuwe Jeruzalem, dan 
zullen alleen de rechtvaardigen in aanmerking komen om de poorten daarvan 
binnen te gaan. 


Naar mijn mening kan geen van beide visies tot ieders tevredenheid worden 
bewezen, dus laten wij het aan een ieder over om tot zijn eigen conclusie te 
komen. Het is alleen belangrijk te weten dat tijdens dat laatste Oordeeltijdperk 
velen onvolmaakt zullen blijven en onder bepaalde beperkingen zullen leven, 
totdat het grote Jubeljaar de hele schepping vrijmaakt. 


Hoofdstuk 20 Stad 
van het Licht 


Over het nieuwe Jeruzalem lezen we in Openb. 21:22, 

22 En ik zag er geen tempel in, want de Here God, de Almachtige, en het 
Lam [arnion] zijn zijn tempel. 

Johannes zegt dat er in het nieuwe Jeruzalem geen fysieke tempel is, want die is 
niet nodig. De stad heeft een betere tempel waarvan Paulus zegt dat hij gebouwd 
wordt op het fundament van de apostelen en profeten, met Jezus Christus als 
hoeksteen (Ef. 2:20-22). Dit is de ware tempel, niet een fysieke, herbouwde 
tempel in Jeruzalem die zovelen verwachten. 


Deze tempel omvat meer dan “de Here God" en Jezus Christus. Hij omvat ook het 
lichaam van Christus. Jezus is het amnos (“Lam” van God) in Johannes 1:29 en 
36. De arnion zijn degenen die Petrus moest voeden en verzorgen in Johannes 
21:15. Zoals we al eerder hebben aangetoond, gebruikt Johannes nooit het woord 
amnos in het boek Openbaring. Het is altijd arnion, en het verwijst naar het 
volledige Hoofd en lichaam van Christus. 


Met andere woorden, Johannes bevestigt de uitspraak van Paulus in 1 Kor. 3:16: 
“Weet u niet dat u een tempel van God bent?" De bouw van die tempel heeft 
duizenden jaren geduurd, want hij moet mensen van elke generatie omvatten tot 
het ontstaan van het Nieuwe Jeruzalem, waar de tempel compleet is. Dit is de 
tempel die Haggai voorzag in Haggai 2:9, waarvan de heerlijkheid groter zou zijn 
dan de tempel van Salomo. 


De nieuwe lichtbron 


Openbaring 21:23 gaat verder, 

23 En de stad heeft geen zon of maan nodig om haar te beschijnen, want 
de heerlijkheid van God heeft haar verlicht en haar lamp is het Lam. 
Johannes verwees naar de profetie in Jesaja 60:19, 


19 U zult de zon niet meer hebben voor het licht bij dag, noch zal de maan 
u licht geven, maar u zult de Heer hebben voor een eeuwig licht, en uw 
God voor uw glorie. 

Toen Jezus werd getransfigureerd op de berg in Matt. 17:2, straalde het licht in 
Hem: 


2 En Hij werd voor hen getransfigureerd; en Zijn gezicht straalde als de 
zon en Zijn klederen werden wit als het licht. 

We moeten dit ook vergelijken met Mozes’ ervaring, toen hij met een stralend 
gezicht van een andere berg kwam. Exodus 34:29 zegt, 

29 En het geschiedde toen Mozes van de berg Sinaï afdaalde (en de twee 
tafelen der getuigenis waren in Mozes’ hand toen hij van de berg 
afdaalde), dat Mozes niet wist dat de huid van zijn gezicht straalde omdat 
hij met Hem sprak. 

In die tijd vond Mozes het nodig zijn gezicht te sluieren om het volk niet bang te 
maken, want ook al was dit een ervaring van het Nieuwe Verbond, hij diende de 
mensen van het Oude Verbond. Maar dit voorhangsel is in Christus weggenomen, 
zegt Paulus in 2 Kor. 3:13-16, 

13 en zijn niet als Mozes, die vroeger een sluier over zijn gezicht legde, 
opdat de zonen van Israël niet aandachtig zouden kijken naar het einde 
van wat verviel. #4 Maar hun geest was verhard; want tot op de dag van 
vandaag blijft bij het lezen van het oude verbond hetzelfde voorhangsel 
onopgehaald, omdat het in Christus is weggenomen. ** Maar tot op de dag 
van vandaag, wanneer Mozes wordt voorgelezen, ligt er een sluier over 
hun hart;‘é maar wanneer iemand zich tot de Heer wendt, wordt de sluier 
weggenomen. 

Het licht dat van Mozes' gezicht scheen was gesluierd om het licht te verbergen, 
maar de sluier belemmerde niet Mozes' visie, maar de visie van hen die onder het 
Oude Verbond vielen. Met andere woorden, zij die afhankelijk zijn van hun Oude 
Verbondsgeloften om hen te redden, hebben een sluier over hun hart, waardoor 
zij niet kunnen worden getransfigureerd zoals Mozes. Die sluier wordt alleen 
weggenomen wanneer mensen geloof hebben in de beloften van God en de 
Middelaar van het Nieuwe Verbond, die geroepen is om datgene wat God beloofd 
heeft, door de kracht van zijn eigen wil tot stand te brengen. 

Wanneer christenen vandaag hun vertrouwen stellen in hun eigen vermogen om 
hun geloften van gehoorzaamheid waar te maken, blijven zij onder het Oude 
Verbond en “ligt er een sluier over hun hart”. Met andere woorden, zij komen nog 
niet in aanmerking voor de transfiguratie, want het licht kan niet door de sluier van 
het Oude Verbond heendringen. Een ander bewijs van zo'n voorhangsel is hun 
onvermogen om verder te kijken dan een fysieke tempel in Jeruzalem, waar zij 
denken dat Jezus zal wonen en waar de Levitische priesters dierenoffers zullen 
brengen op het altaar. 


Het Nieuwe Jeruzalem heeft zijn eigen lichtbron die van binnenuit komt. Het heeft 
geen licht van de zon of de maan nodig. Ons wordt niet verteld of er in die dagen 


wel een zon of maan zal zijn, want Johannes richt zich op het innerlijke licht. Het licht 
van het onderwijs 


Openbaring 21:24 gaat verder, 

24 En de volken zullen door haar licht wandelen, en de koningen der 
aarde zullen hun heerlijkheid daarin brengen. 

Dit is een verwijzing naar Jesaja 60:3, 

3 En volken zullen tot uw licht komen, en koningen tot de helderheid van 
uw opkomst. 

Opnieuw is het duidelijk dat Jesaja niet sprak over het oude Jeruzalem, maar over 
het nieuwe, want zo interpreteert en past Johannes de profetie toe. Dit heeft een 
dubbele vervulling. Ten eerste “brengen de naties en koningen hun heerlijkheid 
daarin", dat wil zeggen in de stad. Ten tweede "wandelen de volken door haar 
licht", dat wil zeggen door de openbaring van de waarheid die van Christus en zijn 
lichaam (tempel) komt. 


Dit veronderstelt dat naties en koningen in die tijd blijven bestaan. 

Opdat Christus “Koning der koningen" zou zijn, moeten er koningen zijn. Om 
Christus “Heer der heren" te laten zijn, moeten er heren zijn. Daarom zullen 
koningen, naties en nationale grenzen blijven bestaan terwijl de naties de wegen 
van God leren kennen. Het is geen ogenblikkelijke transformatie van alle dingen op 
aarde. Jesaja 2:2, 3 zegt, 

2 … en alle volken zullen erheen stromen. 3 En vele volken zullen komen 
en zeggen: “Kom, laten we opgaan naar de berg van de Heer, naar het huis 
van de God van Jakob, opdat Hij ons leert over zijn wegen, en wij zijn 
paden bewandelen." Want de wet zal uitgaan van Sion, en het woord van 
de Heer van Jeruzalem. 

Terwijl velen dit tegenwoordig toepassen op het aardse Jeruzalem en het aardse 
“Sion”, past Johannes de profetie toe op het Nieuwe 

Jeruzalem. Verder zegt Heb 12:22 


22 Maar u bent gekomen tot de berg Sion [Sion, KJV] en tot de stad van de 
levende God, het hemelse Jeruzalem, en tot myriaden van engelen… 

Deze “berg Sion” wordt in verband gebracht met het hemelse Jeruzalem, niet met 
de gelijknamige aardse stad. Het is in feite de berg Sion, of de berg Hermon, de 
plaats waar Jezus werd getransfigureerd. Deut. 4:48 vertelt ons dat de berg Sion 
de berg Hermon is. De berg Sion is dus de profetische plaats waar de mensen van 
het Nieuwe Verbond samenkomen om deel te nemen aan de transfiguratie- 
ervaring van Jezus. Niettemin overstijgt deze plaats van transfiguratie nu elke 


aardse locatie, want zelfs de berg Hermon (Sion) was slechts een type van iets 
groters. 


De Open Poorten 


Openbaring 21:25-27 besluit, 

25 En overdag (want er zal daar geen nacht zijn) zullen haar poorten nooit 
gesloten worden;2 en zij zullen er de heerlijkheid en de eer van de 
volken binnenbrengen;?7 en niets onreins en niemand die gruwel en 
leugen bedrijft, zal er ooit binnenkomen, maar alleen zij wier namen 
geschreven staan in het boek des levens van het Lam. 

Johannes verwees naar Jesaja 60:11 en zei, 

11 En uw poorten zullen voortdurend open staan; zij zullen dag noch 
nacht gesloten zijn, zodat de mensen de rijkdom [chayil, “kracht, weelde, 
vermogen, middelen”] van de naties naar u kunnen brengen, met hun 
koningen in optocht geleid. 

Waar Jesaja spreekt over de chayil (“middelen”) van de naties die naar Jeruzalem 
worden gebracht, interpreteert Johannes dit als “de glorie en eer van de naties". 
Dit is de ware rijkdom van de naties. Het gaat niet om het instellen van een 
onderdrukkende belasting op andere naties, zoals veel vleselijke en rancuneuze 
mensen hebben geleerd. 


Het verwijst naar het feit dat deze koningen ten volle begrijpen en geloven dat zij 
slechts rentmeesters zijn van de hun gegeven delen van de aarde en dat Jezus 
Christus de rechtmatige Erfgenaam van alle dingen is. Daarom worden al hun 
middelen gebruikt tot eer en glorie van God, zoals de bedoeling was van de 
Schepper vanaf het begin. De poorten van de stad zullen voortdurend openstaan. 
Vroeger werden de stadspoorten 's nachts gesloten, maar in deze grote stad is er 
geen nacht. 


Gedurende deze tijd blijken er nog steeds mensen te zijn die geen toegang tot de 
stad kunnen krijgen. Daarom blijven de poorten open, de muren blijven, en alleen 
zij die de Heer “loven” kunnen de stad binnengaan. Ongetwijfeld zal het aantal 
mensen dat niet in aanmerking komt in de loop der tijd afnemen, maar toch 
impliceert Johannes in Openb. 21:27 dat er nog steeds mensen zijn die “gruwel 
en leugen” bedrijven. 


Johannes zinspeelde waarschijnlijk op de profetie in Jesaja 52:1, 


1 Ontwaak, ontwaak, bekleed u met uw kracht, o Sion; bekleed u met uw 
mooie kleren, o Jeruzalem, de heilige stad, want de onbesnedenen en de 
onreinen zullen niet meer in u komen. 

Hoewel dit in termen van het Oude Verbond wordt uitgedrukt, heeft het een 
vervulling in het Nieuwe Verbond. De ware besnijdenis is niet uitwendig, maar 
inwendig (Rom. 2:23, 29), en de onreinen zijn zij die niet gewassen zijn door het 
bloed van Christus en het water van het woord (Joh. 15:3). 


Joël 3:17 profeteert ook, 

17 Dan zult u weten dat ik de Heer, uw God, ben, die woont op Sion, mijn 
heilige berg. Zo zal Jeruzalem heilig zijn, en vreemden [zur, 
“vreemdelingen"] zullen er niet meer doorheen trekken. 

Dit is geen etnische uitspraak dat Jeruzalem alleen voor Israëlieten is. Dit is 
duidelijk, want het was nooit tegen de wet voor een buitenlander om de stad of 
haar tempel te bezoeken. In feite moest de tempel een gebedshuis zijn voor alle 
mensen (Jesaja 56:6, 7), ook voor buitenlanders. Dit wist Salomo zelfs toen hij 
zijn tempel opdroeg aan alle mensen om God te aanbidden, ongeacht hun 
etniciteit (1 Koningen 8:41-43). 


Daarom verwijst de term “vreemdeling” naar iemand die niet gereinigd is door het 
woord en die geen hartbesnijdenis heeft ontvangen, wat het teken is van het 
Nieuwe Verbond. Johannes zegt dat de enigen die toegang zullen hebben tot de stad 
“degenen zijn wier namen zijn geschreven in het boek des levens van het Lam”. Op 
de lijst staan zij die door God verwekt zijn, niet zij die door natuurlijk vlees verwekt 
zijn. Deze, zegt Paulus, “zijn niet langer vreemdelingen en vreemdelingen", maar 
“zijn medeburgers met de heiligen” (Ef. 2:19). 


Hiermee eindigt hoofdstuk 21 van het boek Openbaring, maar Johannes! 
beschrijving van het Nieuwe Jeruzalem gaat door tot in het volgende hoofdstuk. 


Hoofdstuk 21 


De rivier van het leven 


Openbaring 22:1, 2 zegt, 

1 Toen toonde hij mij een rivier van het water des levens, helder als 
kristal, komende van de troon van God en van het Lam? in het midden 
van de straat. Aan weerszijden van de rivier stond de boom des levens, 
die twaalf soorten vruchten droeg en elke maand zijn vruchten gaf; en de 
bladeren van de boom waren tot genezing van de volkeren. 

Ten eerste staat er in de KJV “zuivere rivier van levenswater", maar in de Griekse 
teksten komt het woord “zuiver” niet voor. Dit betekent natuurlijk niet dat het 
water onzuiver is. Het gaat erom de vertaling te corrigeren, zoals de NASB 
hierboven heeft gedaan. 


Ten tweede, omdat de oorspronkelijke Griekse tekst geen interpunctie had en de 
woorden niet in verzen scheidde, zou de KJV van vers 2 moeten luiden: “In het 
midden van de straat ervan, en aan weerszijden van de rivier stond de boom des 
levens.” Dit is een vreemde tegenstelling, want het lijkt te zeggen dat de boom des 
levens zowel in het midden van de straat als aan weerszijden van de rivier stond. 


De NASB zet de punt aan het eind van “straat”, zodat er staat dat het water des 
levens stroomde van de troon in het midden van de straat. (Zie hierboven.) 
Interpunctie maakt een verschil in hoe we de passage lezen en begrijpen, en dit 
lijkt logischer. 


Twaalf soorten fruit 


De boom des levens brengt twaalf soorten vruchten voort. Het Nieuwe Testament 
spreekt van de vrucht van de Geest, waarvan er negen worden opgesomd in Gal. 
22 Maar de vrucht van de Geest is liefde, vreugde, vrede, geduld, 
vriendelijkheid, goedheid, trouw‚?? zachtmoedigheid, zelfbeheersing; 
tegen zulke dingen is geen wet. 

Naast goedheid worden in Ef. 5:9 nog twee soorten vruchten genoemd, 


9 want de vrucht van het licht bestaat uit alle goedheid en 
rechtvaardigheid en waarheid. 

In dit vers is “goedheid” een herhaling van Gal. 5:22, dus dat zijn elf soorten 
vruchten. De laatste soort vrucht is heiliging (of heiligheid), gevonden in Rom. 
6:22 (KJV). Dit maakt een totaal van twaalf soorten vruchten, opgesomd in het 
Nieuwe Testament, die wij aan de wereld moeten tonen. 


De Levensboom 


De Bijbel begint met de Levensboom in het boek Genesis en eindigt er ook mee. 
Het duidelijkste kenmerk ervan (zoals de naam aangeeft) is dat het de bron is van 
onsterfelijkheid, of leven. Deze functie zou vrij zinloos zijn als we iedereen al als 
onsterfelijk zouden beschouwen. In feite werden Adam en Eva in Gen. 3:22-24 
van deze Boom afgesneden om te voorkomen dat zij in hun zondige staat 
onsterfelijk zouden zijn. 


Evenzo is het in Openb. 21:27 en 22:14 duidelijk dat alleen de rechtvaardigen 
toegang hebben tot deze Boom des Levens. Over 

Christus zegt Paulus in 1 Tim. 6:16 dat Hij “de enige is die onsterfelijkheid bezit”. 
De duidelijke implicatie is dat de onrechtvaardigen geen onsterfelijkheid hebben. 
Onsterfelijkheid heeft betrekking op de ziel en het lichaam, niet op de geest als 
zodanig. Het bereiken van 

onsterfelijkheid is het ongedaan maken van de volledige effecten van de vloek van 
de dood die alle mensen teistert vanwege de zonde van Adam (Rom. 5:12). 


Het Levenswater in Ezechiël 


Johannes’ visioen van het water des levens in Openbaring 21 lijkt op dat van 
Ezechiël 47. Alleen door beide te vergelijken kunnen we ons een beter beeld 
vormen van dit tafereel. Ezechiël 47:1 zegt, 

t Toen bracht Hij mij terug naar de deur van het huis; en zie, er stroomde 
water van onder de drempel van het huis naar het oosten, want het huis 
keek naar het oosten. En het water stroomde naar beneden van onder de 
rechterkant van het huis ten zuiden van het altaar. 

Het “huis” is de tempel, of “het huis van de Heer”. Velen hebben de visioenen van 
Ezechiël in de hoofdstukken 40-48 op een vleselijke manier geïnterpreteerd, alsof 
ze willen zeggen dat de Joden spoedig een tempel zullen bouwen op de oude 
plaats in Jeruzalem, waar Jezus zal wonen en regeren op aarde, als een menselijke 
vorst. Zulke mensen nemen aan dat het Nieuwe Jeruzalem gewoon het oude 
Jeruzalem is, hersteld op de oude locatie, een gebouw gemaakt met hout, stenen 
en gouden versieringen. 


Maar zoals we al hebben laten zien, vertelt Johannes ons in Openb. 21:22 dat 
deze stad geen behoefte heeft aan zo'n tempel, omdat de mensen zelf als haar 
tempel dienen. Ezechiël schrijft over het Nieuwe Jeruzalem en gebruikt daarbij 
beelden uit het Oude Verbond. Maar dat betekent niet dat zijn woorden moeten 


worden geïnterpreteerd door de ogen van het Oude Verbond, zoals zovelen doen. 
Als het gebouwd was in de tijd van Ezechiël, zou het inderdaad een vleselijk 
bouwwerk zijn geweest, zoals beschreven. Maar de nieuwe tempel moet gezien 
worden in hetzelfde licht als onze kijk op het nieuwe Jeruzalem en de nieuwe berg 
Sion. 


Het is vanuit deze nieuwe tempel dat de rivier stroomt, volgens Openb. 22:1. Het 
visioen van Ezechiël kwam tot hem in een context van het Oude Verbond die het 
volk zou begrijpen, met een rivier die van de tempel van Jeruzalem naar de Dode 
Zee stroomt. Stromend water was van levensbelang in het woestijnlandschap, dus 
ongetwijfeld interpreteerden de mensen uit die tijd zijn visioen vrij letterlijk. Zij 
konden het grotere plan van God nog niet kennen. 


En toch is Ezechiël's rivier op een andere manier wonderbaarlijk. Er wordt gezegd 
dat de rivier slechts enkeldiep is bij de bron, maar dieper wordt naarmate hij door 
de woestijn stroomt, totdat hij zo diep en snel is dat hij niet meer doorwaadbaar is 
(47:5). Dit is natuurlijk het tegenovergestelde van natuurlijke rivieren, tenzij er 
onderweg andere zijrivieren in uitmonden. Maar de profeet zegt niets over andere 
rivieren, en tussen Jeruzalem en de Dode Zee bestonden ook geen dergelijke 
rivieren. Dit geeft dus zeker een aanwijzing dat dit geen gewone rivier is. 


De Levensboom 


Ezechiël 47:7 zegt, 

7 Toen ik nu was teruggekeerd, zag ik aan de oever van de rivier zeer veel 
bomen aan de ene en aan de andere kant. 

In Johannes’ visioen in Openbaring 22 is er slechts één boom, de Boom des Levens, 
aan beide zijden van de rivier. In Ezechiël 47 lijken er “heel veel bomen" aan beide 

zijden van de rivier te staan. 


Of de bomen allemaal één boom zijn of dat we dit moeten zien als een “bos” met 
vele bomen is een kwestie van profetisch perspectief. Geestelijke dingen worden 
vaak voorgesteld als fysieke objecten, maar geest is niet onderworpen aan 
dezelfde fysieke regels. Geestelijke voorwerpen nemen geen ruimte in, noch zijn zij 
onderhevig aan tijd. Maar omdat onze vleselijke geest geestelijke dingen niet kan 
bevatten, hebben we aardse metaforen nodig om ze te begrijpen. Als we van 
verschillende profeten verschillende metaforen krijgen, moeten we die niet als 
tegenstrijdig interpreteren. 


Het lijkt mij dat Johannes’ beschrijving van twaalf soorten vruchten wijst op vele 
soorten bomen - die samen een Boom des Levens zijn. In 

Ezechiël 47:12 lezen we, 

12 En aan de oever van de rivier, aan de ene en aan de andere kant, zullen 
allerlei soorten bomen groeien voor voedsel. Hun bladeren zullen niet 
verwelken en hun vruchten zullen niet uitvallen. Zij zullen elke maand 
dragen omdat hun water uit het heiligdom stroomt, en hun vruchten 
zullen tot voedsel zijn en hun bladeren tot genezing. 

Het “genezen” is niet specifiek in dit vers, maar de verzen 8-10 maken duidelijk dat 
het primaire doel is om de Dode Zee te genezen en bewoonbaar te maken voor 
vissen. Vissenzwermen zijn een bijbels symbool voor het leven zelf. 


De Dode Zee 


De belangrijkste factor is waarschijnlijk dat Ezechiël het land Kanaän ziet van 
Jeruzalem tot aan de Dode Zee, terwijl Johannes het universeler interpreteert. 
Ezechiël ziet de rivier de Dode Zee genezen, terwijl Johannes de rivier de volkeren 
ziet genezen door middel van de vruchtdragende bomen. 


Met andere woorden, de levenloze Dode Zee stelt de naties voor, de dode zee van 
de mensheid. Allen zijn dood, zelfs als ze de aarde bewandelen, omdat de zonde 
van Adam alle mensen sterfelijk heeft gemaakt. Als het levende water in deze 
Dode Zee stroomt, kunnen er vissen leven. Als de Dode Zee de naties voorstelt, 
dan stellen de vissen de mensen van alle naties voor. De zwermen vissen die in de 
voormalige "Dode" Zee te zien zijn, maken er nu een Levende Zee van. 


Als we de profetie over de Dode Zee begrijpen, moeten we ook opmerken dat 
Ezechiël dit zag als een proces, niet als een ogenblikkelijke gebeurtenis. Wij 
moeten deze Dode Zee dus in verband brengen met het Vuurmeer, waar de 
mensen onder het oordeel blijven terwijl zij gerechtigheid leren tot het 
scheppingsjubel. Het doel van het goddelijk oordeel is de vloek van de dood over 
de mensheid, die door de zonde van Adam is gekomen, ongedaan te maken, zoals 
Johannes zegt in Openb. 22:3, 

3 En er zal geen vloek meer zijn; en de troon van God en van het Lam zal 


daarin zijn, en zijn dienstknechten zullen Hem dienen. 
De naties en de overwinnaars 


God zal een onderscheid handhaven tussen de “dienaren” van God en de “volken” 
die als zwermen vissen worden genezen en tot leven worden gewekt. Van die 
dienstknechten lezen we in Openb. 22:4 en 5, 


+ en zij zullen zijn gezicht zien en zijn naam zal op hun voorhoofd staan. * 
en zij zullen heersen in de eeuwen der eeuwen. 

De overwinnaars maken deel uit van de tempel van God en het Nieuwe Jeruzalem, 
waar God het nodig achtte Zijn naam te plaatsen nadat Hij de tempel van het oude 
Jeruzalem had verlaten als Shiloh (Jer. 7:12-14). De Nieuwe Tempel leeft, want hij 
is gebouwd van levende stenen op het fundament van de apostelen en profeten, 
met Jezus Christus als de hoeksteen (Ef. 2:20-22; 1 Petrus 2:5). 


De plaats waar God Zijn naam schrijft is door de eeuwen heen veranderd. God 
vertelde de Israëlieten om “nu te gaan naar Mijn plaats die in Shiloh was, waar Ik 
Mijn naam eerst deed wonen" (Jer. 7:12). Vervolgens sprak Hij over de tempel in 
Jeruzalem en zei: “Daarom zal Ik het huis dat met Mijn naam genoemd wordt. 
doen zoals Ik met Shiloh gedaan heb" (Jer. 7:14). Met andere woorden, Gods naam 
was uit Shiloh verwijderd en in Jeruzalem geplaatst. Maar omdat Jeruzalem 
corrupter was geworden dan Shiloh was geweest, stond God op het punt Zijn naam 
ook van die plaats te verwijderen. 


De uiteindelijke plaats voor Zijn naam is op het voorhoofd van hen die verzegeld 
zijn - gemerkt met Gods handtekening. Dit is de plaats van Zijn nieuwe huis. 
Hoewel het volk wordt afgebeeld in termen van een tempel, betekent dit niet dat 
God van plan is Zijn naam op een stenen bouwwerk in Jeruzalem te zetten, zoals 
Hij in het verleden heeft gedaan. 


Openbaring 21:5 zegt, 

s En er zal geen nacht meer zijn; en zij zullen het licht van een lamp noch 
het licht van de zon nodig hebben, want de Here God zal hen verlichten; 
en zij zullen voor eeuwig en altijd heersen [aionas ton aionian, “de eeuwen 
der eeuwen"]. 

Zij die het merkteken (naam) van God op hun voorhoofd hebben, zullen licht in 
zichzelf hebben en geen externe lichtbronnen nodig hebben. Hun lichamen zullen 
worden getransfigureerd om te lijken op het lichaam van Jezus toen Hij werd 
getransfigureerd op de berg in Matt. 17:2. Dit is natuurlijk de beloning van de 
heiligen, het doel van het Loofhuttenfeest en het doel van de geschiedenis. Zij 
zullen de eeuwen der eeuwen regeren en de rest van de mensheid onderwijzen en 
trainen in de wegen van God, totdat allen volledig hersteld zijn en God alles in 
allen is. 


Openb. 22:5 is het juiste einde van de openbaring aan Johannes. Het eindigt met 
de grote openbaring van de rivier des levens die voor allen uitstroomt. De boom 


des levens is eindelijk beschikbaar voor allen, nadat hij sinds Gen. 3:24 werd 
bewaakt door cherubs die de toegang van de mens tot onsterfelijkheid moesten 
beperken. De volkeren worden genezen door de bladeren van de boom des levens, 
en zijn vrucht ondersteunt hen. De vloek wordt van de aarde verwijderd (Openb. 
22:3), die was uitgesproken sinds Adams zonde (Gen. 3:17). 


God maakt aanspraak op (en bezit) allen, want “Zijn naam zal op hun 
voorhoofden staan” (Openb. 22:4). Verder schijnt het volle licht van de kennis 
van Christus over de hele aarde, als de belofte van het Nieuwe Verbond wordt 
vervuld, “want allen zullen Mij kennen, van de minste tot de grootste" (Hebr. 
8:11). De climaxverklaring in Openb. 22:5 is “en zij zullen heersen in de eeuwen 
der eeuwen”. 


Hoofdstuk 22 
Het addendum 


Openb. 22:6 begint Johannes’ addendum om het boek af te sluiten, en brengt ons 
terug naar het heden (vanuit Johannes’ perspectief): 

6 En hij zei tot mij: "Deze woorden zijn getrouw en waar”; en de Heer, de 
God van de geesten der profeten, zond zijn engel om aan zijn dienaren de 
dingen te tonen die spoedig moesten geschieden. 

Het is niet helemaal duidelijk wie er tot Johannes spreekt. De NASB veronderstelt 
dat het een engel is die zegt: “Deze woorden zijn getrouw en waar”, en daarom 
wordt het woord hij aan het begin van het vers hierboven niet met een hoofdletter 
geschreven. Maar, zoals we eerder lazen (Openb. 21:5), werden dezelfde 
woorden gesproken door “Hij die op de troon zit.” Of de engel getuigde van 
Degene die op de troon zit, of Christus herhaalde zichzelf. 


De NASB eindigt het citaat ook na het woord waar, terwijl het mij natuurlijker lijkt 
dat het citaat doorloopt in het hele vers en ook in het volgende vers. Christus heeft 
die hele passage gesproken. Zo geeft de KJV het weer. De Emphatic Diaglott luidt: 

6 … “Deze woorden zijn getrouw en waar; en de Heer, de God van de 
geesten der profeten, heeft zijn engel gezonden om zijn dienaren te 
tonen wat binnenkort moet gebeuren. ? En zie, Ik kom snel. Zalig is hij die 
acht slaat op de woorden van de profetie van dit boek.” 

De uitspraak “Ik kom spoedig" identificeert de Spreker hier als Jezus Christus. De 
“Red Letter" versies zetten dit en de rest van het vers in rode letters, maar niet de 
eerdere woorden. Het lijkt mij dat de hele passage hierboven in rode letters zou 
moeten staan. Toch is deze opvatting niet cruciaal, want of de woorden nu door 
een engel of door Jezus Christus zijn gesproken, “deze woorden zijn getrouw en 
waarachtig”. 


De in vers 6 genoemde engel, die “gezonden is … om Zijn dienaren te tonen wat 
weldra moet geschieden", lijkt de engel te zijn die eerder in Openb. 21:9 naar 
voren kwam. Dit was de engel van de naderende volheid van God, die naar voren 
trad om de uiteindelijke openbaringen van de bruid, het nieuwe Jeruzalem, de 
boom des levens en de rivier die uit de stad stroomt en die de vloek ongedaan 
maakt en allen leven brengt, te onthullen. Al deze openbaringen passen perfect bij 
de naam van de engel, want door hem wordt de waarheid van het herstel van alle 
dingen gepresenteerd. 


Johannes probeert de engel te aanbidden 


Openbaring 22:8, 9 zegt, 

8 En ik, Johannes, ben degene die deze dingen hoorde en zag. En toen ik 
deze dingen hoorde en zag, viel ik neer om te aanbidden aan de voeten 
van de engel die mij deze dingen toonde. ® En hij zei tegen mij: “Doe dat 


niet; ik ben een mededienstknecht van u en van uw broeders de profeten 
en van hen die acht slaan op de woorden van dit boek; aanbid God. 


Dit was de tweede keer dat Johannes zo overweldigd was dat hij aan de voeten van 
een engel neerviel. De eerste keer was in Openb. 19:10, nadat hij de engel had 
horen zeggen: "Dit zijn de ware woorden van God.” Die specifieke uitspraak droeg 
grote kracht in zich, samen met de latere uitspraak: “Deze woorden zijn getrouw 
en waar”, die in Openb. 21:5 en 22:6 werden uitgesproken. De waarheid van de 
volledige openbaring is, wanneer zij wordt begrepen, overweldigend. 


De meeste mensen zijn echter niet zo overweldigd als ze deze woorden horen. Dat 
komt omdat wanneer zulke waarheid wordt gesproken, zij gewoonlijk wordt 
versluierd door de denkwijze van het Oude Verbond, die het licht en de 
heerlijkheid voor de meeste mensen verbergt (2 Kor. 3:13-17). Voor hen heeft de 
waarheid weinig impact. 


De engel identificeert zichzelf als een man “van uw broeders de profeten" en ook 
als een broeder “van hen die acht slaan op de woorden van dit boek". Een engel is 
een boodschapper en kan zowel een mens als een geestelijk wezen zijn. Een 
boodschapper van God is vaak zowel een mens als een geestelijk wezen (engel). 
Dit komt omdat aan iedereen minstens één engel is toegewezen, in wie het woord 
van God is, dat wil zeggen een maatstaf van het woord. 


Wanneer allen zijn hersteld tot het doel waarvoor zij zijn geschapen, zullen zij en 
hun engelen één worden, en ieder mens zal een manifestatie zijn van het woord 
dat zij zijn geworden door hun eenheid met hun engel. De geestelijke 
boodschapper werkt dus via de aardse boodschapper als het medium tussen 
hemel en aarde. Zulke aardse boodschappers zijn in feite de eerste vruchten van 
het grote huwelijk tussen hemel en aarde, het begin van de twee die "één vlees” 
worden. 


Zulke mensen kunnen worden beschouwd als Jezus’ mede-Memra, het 
Hebreeuwse equivalent van de Logos. Geen enkel individu is een Memra in de 
volledige zin waarin Christus het levende Woord (totale Woord) is, maar in de 
beperkte zin waarin iemand de manifestatie wordt van zijn of haar eigen deel van 


het Woord. leders deel wordt gedefinieerd en beperkt door het woord dat in zijn 
of haar engel(s) is. 


Zo staat er in de boodschap aan de zeven gemeenten: “aan de engel van de 
gemeente te Efeze" (Openb. 2:1); of “aan de engel van de gemeente te Smyrna" 
(Openb. 2:8). De boodschap werd gegeven aan de sheliach tzibbor, de 
Hebreeuwse naam voor de opziener van elke gemeente. Het woord van de Heer 
werd door Johannes opgeschreven en doorgegeven aan de opziener van elke 
gemeente om het aan de mensen in de gemeente te geven. De opziener, die 
(vermoedelijk) zijn engel had opgenomen en zo het woord van de Heer kon horen, 
werd een engel genoemd. 


Maar wie was deze "engel" die de boodschap aan Johannes op Patmos gaf? We 
weten niet of een profeet Johannes kwam bezoeken op Patmos, of dat de man 
daar al was. Als hij er al was, is het waarschijnlijk dat het Prochorus was, de 
discipel die volgens de vroege kerkelijke geschriften zijn vrijheid opgaf om 
Johannes te vergezellen en hem te dienen tijdens zijn ballingschap op het ruige 
eiland. Prochorus was een van de oorspronkelijke diakenen in Handelingen 6:5. 
Prochorus was voor Johannes wat Jozua was voor Mozes. 


Toch schijnt Johannes deze “profeet” niet te kennen, dus is het waarschijnlijk niet 
Prochorus. De man/engel lijkt een verheerlijkte man te zijn, hetzij uit het verleden, 
hetzij uit de toekomst, die zijn engel/woord volledig heeft opgenomen, waardoor 
hij de engel van de naderende volheid van God is. 


Verzegel het boek niet 


Brieven werden in die tijd verzonden door boodschappers en werden verzegeld 
met was en voorzien van een wapen of handtekening van een zegelring. Zulke 
zegels moesten voorkomen dat mensen tijdens de reis de inhoud van de brief 
zouden lezen. Toen Daniël zijn openbaring kreeg, zei God hem “het boek te 
verzegelen tot het einde der tijden" (Dan. 12:4), wanneer de reis der tijden 
voltooid was. 


Maar Johannes’ boek moest ongezegeld blijven, omdat Christus was gekomen, die 
waardig (bevoegd) was het boek te openen (Openb. 5:5). Toen het boek werd 
geopend, ging de onmiddellijke openbaring over het herstel van alle dingen, het 
definitieve einde en de vervulling van Gods Nieuwe Verbondsbelofte, bemiddeld 
door Jezus Christus. 


Dit herstel werd in het hele Oude Testament geopenbaard, met inbegrip van de 
wet van Mozes en in de profeten (vooral Jesaja); het werd echter niet duidelijk 
begrepen totdat Jezus kwam en de Heilige Geest werd gegeven met Pinksteren. 


Openb. 22:10 zegt, 

to En hij zei tegen mij: “Verzegel de woorden van de profetie van dit boek 
niet, want de tijd is nabij.” 

Wij zien dat toen Johannes aan het eind van de eerste eeuw op Patmos was, hij 
het boek niet moest verzegelen, “want de tijd is nabij”. Het grootste deel van de 
vroege kerk had inderdaad een begrip van het herstel van alle dingen en de 
redding van de hele mensheid, althans gedurende de eerste vier eeuwen. Daarna 
begon dit “trouwe en ware" woord te worden onderdrukt in het jaar 400, zoals ik 


heb uitgelegd in mijn boekje, A Short History of Universal Reconciliation. 


Vanwege deze onderdrukking en de vervanging ervan door de leer van de eeuwige 
kwelling, bepleit door Augustinus (354-430 na Christus), probeerde de kerk zelf het 
boek te verzegelen, om te voorkomen dat de mensen het echte “goede nieuws” 
(evangelie) van het Nieuwe Verbond zouden kennen. Om deze en andere redenen 
is Openbaring voor de meeste christenen in het verleden een verzegeld boek 
gebleven. Maar vanuit Gods oogpunt was het nooit de bedoeling dat het een 
verzegeld boek zou zijn. 


Vuile en schone kleding 


De engel zegt in Openb. 22:11, 

11 Laat degene die kwaad doet nog steeds kwaad doen; en laat degene die 
vuil [rhuparos] is, nog steeds vuil zijn; en laat degene die rechtvaardig is, 
nog steeds rechtvaardig zijn; en laat degene die heilig is, zich nog steeds 
heilig houden. 

Het woordbeeld achter “vuil” gaat over het gekleed zijn in vuile kleding. Het is 
dezelfde term die gebruikt wordt in de Septuagint (Grieks) versie van Zach. 3:4, 
waarin gesproken wordt over Jozua de hogepriester: 


3 Jozua nu was bekleed met vuile kleren en stond voor de engel. * En hij 
sprak en zei tegen hen die voor hem stonden: “Trek de vuile [rhuparos] 
klederen van hem af." Weer zei hij tot hem: “Zie, ik heb uw 
ongerechtigheid van u weggenomen en zal u bekleden met 
feestgewaden.” 

Dit laat het verschil zien tussen de twee gewaden die wij dragen. Paulus vertelt ons 
dat het huidige kleed van sterfelijkheid is wat we door Adam hebben ontvangen, 


terwijl het tweede het kleed van onsterfelijkheid is dat momenteel voor ons wordt 
gereserveerd in de hemel (2 Kor. 5:1-4). Het is duidelijk dat de “vuile klederen" 
staan voor het natuurlijke 

(ziels)lichaam, dat sinds Adams zonde vol is van “ongerechtigheid”. Dus Jozua's 
klederen werden vervangen, en zijn ongerechtigheid werd weggenomen. 


Toen Johannes deze woorden hoorde in Openb. 22:11, sprak hij tot de engel in 
zijn huidige tijd, toen de mensen nog gekleed waren in hun vuile klederen. 
Natuurlijk worden gelovigen in juridische zin rechtvaardigheid toegerekend, en dus 
worden zij, ook al is hun hemelse gewaad nog voor hen gereserveerd in de hemel, 
behandeld alsof hun vuile klederen zijn vervangen door de gewaden der 
gerechtigheid. Zij genieten een positionele gerechtigheid door het feest van het 
Pascha, zodat zij niet vervuld hoeven te zijn van schuld en angst over hun 
ongerechtigheid, maar met vertrouwen kunnen naderen tot de troon der genade 
(Hebr. 4:16). 


In feite werd Johannes verteld dat voorafgaand aan het uiteindelijke herstel van 
alle dingen, het leven op aarde zou doorgaan, en dat velen vuil zouden blijven, 
terwijl sommigen als “rechtvaardig” en “heilig* zouden worden geclassificeerd. 


Dit was een woord dat de noodzaak van geduld impliceerde. Ook al zei Jezus: "Ik 
kom snel", zijn “snel” is vanuit een tijdloos perspectief en moet niet worden 
geïnterpreteerd naar onze korte levensduur. En zo zijn er meer dan 1900 jaar 
verstreken sinds Johannes de woorden van deze openbaring hoorde. 


Jezus ondertekent het boek 


In Openbaring 22:12, 13 onderbreekt Jezus de engel en mengt zich rechtstreeks 


12 "Zie, Ik kom snel, en Mijn loon is bij Mij, om een ieder te vergelden naar 
wat hij gedaan heeft. 13 Ik ben de Alfa en de Omega, de eerste en de 
laatste, het begin en het einde. 

in het gesprek en zegt, 


Dit is de tweede van drie keer dat Jezus tegen Johannes zegt: "Ik kom snel.” Hij zei 
dat eerder in vers 7 en zal dat opnieuw zeggen in vers 20. Aangezien de 
openbaring ten einde loopt, dient dit ook als een samenvatting en een herinnering 
die terugverwijst naar het eerste hoofdstuk van het boek. Het is ook een manier 


om het boek te ondertekenen om de Auteur te identificeren. Bedenk dat we in 


Openb. 

1:7 lezen: "Zie, Hij komt met de wolken," en het volgende vers zegt, 

8 “Ik ben de Alfa en de Omega,’ zegt de Heer God, “die is en die was en die 
komt, de Almachtige." 

Daarom is “de Here God" die deze woorden sprak in Openb. 1:38, Degene die “snel 
komt" in Openb. 22:12. Jezus is de Komende, en Hij is ook “de Here God" en “de 
Almachtige”. In het Oude Testament wordt “de Here God" gewoonlijk vertaald uit 
het Hebreeuwse Jahweh Elohim (Gen. 2:5) of Adonai Jahweh (Ezechiël 2:4). 


Yahweh Elohim beeldt de Schepper en Verbinder uit in Zijn relatie tot 

Zijn schepselen. Adonai Yahweh beeldt de Schepper uit als Eigenaar (of 

“Heer") van wat Hij geschapen heeft. Johannes 1:3 vertelt ons dat Christus het 
Woord (de Logos, of Memra) alle dingen heeft geschapen. Paulus vertelt ons in 1 
Tim. 2:5 dat Jezus de Middelaar is van het Nieuwe Verbond - vandaar dat Hij 
zowel de Verbinder als de Schepper is. De naam Jahweh Elohim is hoe wij "de Here 
God" in Openb. 1:8 moeten zien. 


Wat betreft Adonai Jahweh, de favoriete term van Ezechiël, wordt God 
afgeschilderd als iemand die het eigendomsrecht heeft over wat Hij geschapen 
heeft. De term stelt niet alleen Gods soevereiniteit vast, maar ook Zijn wettig 
recht. Met deze titel eist Hij het recht op om naar believen te oordelen en te 
vergeven, maar alles gebeurt in overeenstemming met Zijn karakter als de God van 
Liefde, Rechtvaardigheid en Barmhartigheid. 


Daarom komt Hij snel met beloningen in de hand “om aan ieder mens te geven 
wat hij gedaan heeft". De rechtvaardigen worden beloond met gezagsposities en 
krijgen eerder onsterfelijkheid dan de onrechtvaardigen. De onrechtvaardigen 
worden (tijdens hun leven op aarde) ook beloond, maar niet voordat zij zijn 
gecorrigeerd en gedisciplineerd en zich vervolgens hebben bewezen tijdens het 
tijdperk van het oordeel. 


Dezelfde “Here God” in Openb. 1:8 die de titel “Alfa en Omega" opeiste, is de 
Komende in Openb. 22:13, Jezus Christus zelf. Deze titel is natuurlijk een Griekse 
manier om de Hebreeuwse "Alef en Tav," de eerste en de laatste letter van het 
Hebreeuwse alfabet, uit te drukken. De Alef is de Eerste Oorzaak, en de Tav is het 
teken of de handtekening aan het eind. 


Heb 12:2 suggereert ook dat Hij “de auteur en voltooier van het geloof" is. Hij is 
de Auteur van het geloof, omdat geloof voortkomt uit horen, en niemand kan 
horen tenzij God eerst spreekt. Hij is de Voleinder van het geloof, omdat Hij ons 
geloof ontwikkelt door het te testen met “vuur” (1 Petrus 1:6, 7). Het Griekse 
woord “vervolmaker" is teleiotes, een voltooier. Christus maakt af wat Hij begint, 
en als Zijn werk in ons klaar is, komen wij allen volledig geraffineerd en 
vervolmaakt uit het vuur tevoorschijn. 


Het is Zijn recht als Schepper en Eigenaar van alles om het werk te voltooien dat 
Hij bij de schepping is begonnen, en Zijn succes hangt af van Zijn vermogen om Zijn 
belofte in het Nieuwe Verbond na te komen om de hele mensheid tot Zijn volk te 
maken en hun God te zijn (Deut. 29:12-15). Vandaar dat we aan het einde van 
Johannes’ openbaring zien dat Jezus niet alleen aanspraak maakt op Zijn rechten, 
maar ook op Zijn vermogen om datgene wat Hij heeft geschreven te voltooien. 


De Gezegende 


Openbaring 22:14, 15 gaat verder, 

4 Zalig zijn zij die hun gewaden wassen, opdat zij recht hebben op de 
boom des levens en door de poorten de stad binnengaan. ‘5 Buiten staan 
de honden en de tovenaars en de immorele personen en de moordenaars 
en de afgodendienaars, en iedereen die van liegen houdt en dat doet. 
Deze hele passage is geschreven vanuit het perspectief van de werkelijke tijd in de 
tijd van Johannes. De profetieën over de toekomst werden voltooid in Openbaring 
20, en de beschrijving van het Nieuwe Jeruzalem (het doel van de geschiedenis) 
eindigde in Openbaring 22:5. Het laatste deel (addendum) van het boek keert 
terug naar de werkelijke tijd zoals Johannes die waarnam. 


Daarom vertelt Johannes zijn lezers dat sommigen “gezegend” zijn en “door de 
poorten de stad binnen kunnen gaan”, terwijl anderen beperkt worden door de 
muren en poorten van de stad. Gelovigen hebben zelfs nu (zegt Johannes) toegang 
tot het Nieuwe Jeruzalem, omdat zij hun gewaden hebben gewassen. Om een of 
andere reden zegt de KJV verkeerd: “Zalig zijn zij die zijn geboden doen.” In de 
Griekse teksten staat: “die hun gewaden wassen," en Panin's Numerieke Nieuwe 
Testament bevestigt deze Griekse teksten. 


Toen God het Oude Verbond aan Israël gaf, werd het volk eerst opgedragen “hun 
klederen te wassen" (Exodus 19:10, 14) om zich voor te bereiden op het 
ontvangen van dat verbond. Dezelfde eis wordt gesteld bij het ontvangen van het 


Nieuwe Verbond, behalve dat de te wassen klederen niet langer fysiek zijn, maar 
geestelijk. 


Het wassen van kleding was een vereiste voor reiniging, wanneer iemand een 
onrein dier aanraakte (Lev. 11:25) of wanneer een melaatse na zijn genezing 
werd gereinigd (Lev. 14:38). Wanneer priesters werden gewijd, moesten ook zij 
“hun kleren wassen, en zij zullen rein zijn" (Num. 8:7). Hoewel aanvaardbaar 
onder het Oude Verbond, deden al deze reinigingsrituelen niets om het hart te 
reinigen. Wij worden gereinigd door het water van het woord (Joh. 15:3), dat 
alleen voldoende is om ons werkelijk rein te maken voor God. 


Deze reiniging door het water van het woord is een vereiste om “door de poorten 
de stad binnen te gaan”. Zij die niet gereinigd zijn moeten buiten de stad blijven. 
Onder hen zijn zij die het woord (d.w.z. de wet) verachten. Ongetwijfeld 
herinnerde Johannes zich hoe zij die onrein waren, buiten de stad Jeruzalem 
moesten stoppen en zich moesten reinigen met as van een rode vaars gemengd 
met water, voordat zij de stad binnengingen. 


Volgens Johannes bestaat er niet zoiets als een wetteloze gelovige, omdat alle 
ware gelovigen het woord daadwerkelijk geloven, en het bewijs van hun geloof 
(geloof) is een verandering van gedrag. Echt geloof draagt de vrucht van 
gerechtigheid. 


Natuurlijk worden ware gelovigen, zoals wij reeds hebben aangetoond, 
rechtvaardig verklaard lang voordat zij daadwerkelijk rechtvaardig worden 
gemaakt. Het woord brengt voortdurende reiniging, terwijl wij in ons leven drinken 
van het water uit de rivier des levens. Daarom is het gebod om onze klederen te 
wassen niet terzijde geschoven, maar is de vorm van de wet veranderd en 
aangepast aan het Nieuwe Verbond. Fysiek water is vervangen door het water van 
het woord. 


De wortel en het nageslacht van David 


In Openb. 22:16 mengt Jezus zich opnieuw in het gesprek en zegt, 

16 "Ik, Jezus, heb Mijn engel gezonden om u deze dingen voor de 
gemeenten te getuigen. Ik ben de wortel en het nageslacht van David, de 
heldere morgenster.” 

Jezus was dan wel de openbaring in het hele boek, maar Hij verkoos de toekomst 
te openbaren via verschillende engelen, met als hoogtepunt de openbaring van 
het Nieuwe Jeruzalem door de engel van de naderende volheid van God. Deze 


openbaringen werden gegeven om de gemeenten te instrueren, niet alleen de 
zeven gemeenten in Openbaring 2 en 3, maar ook alle gemeenten die later zouden 
komen. 


Vervolgens identificeert Jezus zichzelf met andere termen. Hij is “de wortel en het 
nageslacht van David”, omdat Hij degene is die in Jesaja 11:1, 2 wordt voorspeld, 
1 Dan zal uit de stam van Jesse een scheut ontspruiten en een tak uit zijn 
wortels vrucht dragen. ? En de Geest van de Heer zal op hem rusten, de 
geest van wijsheid en inzicht, de geest van raad en kracht, de geest van 
kennis en de vreze des Heren. 

Hij is zowel de “wortel” als het “nageslacht” (d.w.z. de “scheut” of “tak”). Dit is een 
andere manier om te zeggen dat Hij de Alfa en Omega is in relatie tot David. Hij 
was Davids zoon, maar tegelijkertijd noemde David 

Hem “heer”. Jezus ondervroeg de Farizeeën en Sadduceeën hierover in Lucas 
20:41-44, 

“1 En Hij zei tegen hen: “Hoe komt het dat zij zeggen dat de Christus de 
zoon van David is? * Want David zelf zegt in het boek der Psalmen: "De 
Heer zei tot Mijn Heer: “Zit aan Mijn rechterhand, totdat Ik Uw vijanden 
tot een voetbank voor Uw voeten maak." # David noemt Hem dus ‘Heer’, 
en hoe is Hij dan zijn zoon?” 

Jezus citeerde Psalm 110:1, die volgens John Lightfoot door de Joden gewoonlijk 
werd toegepast op Abraham en zijn onderwerping aan Melchizedek (d.w.z. Sem). 
Men geloofde dat David Psalm 110:1 schreef met het verhaal van Sem in 
gedachten. Het vers was echter ook van toepassing op David zelf, die van de orde 
van Melchizedek was (Psalm 110:4). 


Dit was ook een bekende messiaanse profetie, dus de vraag was hoe de messias 
zowel de zoon van David als zijn “heer” kon zijn. Zonen eren hun vaders volgens 
het vijfde gebod, maar vaders noemen hun zonen gewoonlijk niet “heer”. Het punt 
is dat David inzag dat zijn nakomeling, de Messias, groter zou zijn dan hijzelf. 
Beiden zouden Melchizedekpriesters zijn, maar Jezus zou de ultieme Hogepriester 
van die orde zijn. 


In feite bestond Jezus al voor alle mensen aan het begin van de schepping, dus Hij 
ging David voor en was daarom ook zijn "heer". 


Deze waarheid is verbonden met het feit dat Jezus zowel “de wortel als het 
nageslacht van David” is. Doordat Hij van David was, was Hij Davids “wortel. Maar 
toen Hij in Bethlehem geboren werd, kwam Hij als “het nageslacht van David”. 


Voor verdere opmerkingen hierover, zie hoofdstuk 15 van Dr. Luke: Healing 
the Breaches, Boek 7. 


De heldere morgenster 


In Openb. 22:16 identificeert Jezus zichzelf ook als “de heldere morgenster”. Ook 
Petrus noemt Jezus bij deze titel. In 2 Petrus 1:19 lezen we, 

19 En zo is het profetische woord nog zekerder geworden, waaraan u best 
aandacht besteedt als een lamp die schijnt in een donkere plaats, totdat 


de dag aanbreekt en de morgenster in uw hart opkomt. 
Ongetwijfeld sprak Petrus over dezelfde gebeurtenis waarnaar Paulus verwees in 2 


Thess. 1:10-12, 

10 wanneer Hij komt om op die dag verheerlijkt te worden in zijn heiligen 
en zich te verwonderen onder allen die geloofd hebben - want ons 
getuigenis aan u werd geloofd…!? opdat de naam van onze Heer Jezus in u 
verheerlijkt wordt en u in hem. 

Niet alleen “komt Hij snel" als een afzonderlijk individu, Hij komt ook IN ons op in 
een groot vertoon van eenheid, zodat wij zelf in heerlijkheid verschijnen. De 
aanwezigheid van Christus zal van ons afstralen wanneer de sluier van vlees wordt 
opgelicht en wij worden getransfigureerd. Dit is de manifestatie van de zonen van 
God. Het is een van de beloningen die gegeven worden aan de overwinnaars, in 
het bijzonder aan de overwinnaars van de gemeente van Thyatira in Openb. 2:28. 


De heldere morgenster was de voorbode van de dageraad. Ook de overwinnaars 
moeten in de donkere nacht het licht van Christus laten schijnen, want ook zij zijn 
herauten van de dageraad van een nieuwe dag nadat de beestensystemen hun 
gang hebben gegaan. 


De definitieve onthulling 


Openbaring 22:17 geeft de laatste uitnodiging, 

17 En de Geest en de bruid zeggen: "Kom." En laat degene die hoort 
zeggen: “Kom. En laat degene die dorst heeft komen; laat degene die wil 
het water des levens nemen zonder kosten. 

De uitnodiging wordt gegeven door drie entiteiten: de Geest, de bruid en degene 
die hoort. Men zou kunnen denken dat de uitnodiging wordt gegeven aan hen die 
oren hebben om te horen, maar in dit geval wordt de uitnodiging gegeven DOOR 
de horenden aan de “dorstigen” die nog niet hebben gehoord. Dit zijn de 
berouwvolle wetsovertreders buiten de stad waarnaar in Openb. 22:15 wordt 
verwezen. De Geest schept de dorst in de harten van de mensen en trekt hen naar 


de bruid, die het Nieuwe Jeruzalem is. Met andere woorden, zij worden 
uitgenodigd om deel uit te maken van de bruidsstad, die wordt voorgesteld als een 
huwelijksrelatie met Christus. 


Deze grote uitnodiging is een verkorte versie van Jesaja 55:1-3, waarin staat, 


1 Ho! leder die dorst heeft, komt tot de wateren; en gij die geen geld hebt, 
komt, koopt en eet. Kom, koop wijn en melk zonder geld en zonder 
kosten. ? Waarom geeft u geld uit voor wat geen brood is, en uw loon voor 
wat niet voldoet? Luister goed naar Mij, en eet wat goed is, en verheug u 
in overvloed. 3 Neig uw oor en kom tot Mij. Luister, opdat je leeft; en Ik zal 
een eeuwig verbond met je sluiten, naar de trouwe barmhartigheden die 
aan David zijn betoond. 

Met andere woorden, Johannes verwijst ons naar de uitnodiging van de profeet 
Jesaja, die ons uitnodigt om “naar de wateren te komen". Johannes vertelt ons dat 
de “wateren” “het water des levens" zijn, dat stroomt “van de troon van God en 
van het Lam" (Openb. 22:1). Het verwijst ook terug naar de “geestelijke rots" (1 
Kor. 10:4) in de woestijn, waaruit water vloeide voor het volk (Exodus 17:6; 
Num. 20:11). 


Omdat “de rots Christus was" en hij werd geslagen, beeldde hij Christus uit, die 
door zijn dood aan het kruis moest worden neergeslagen om het water des levens 
aan de mensen te brengen. Het water was dus duur, maar Hij betaalde de prijs 
zodat het beschikbaar kon zijn voor “u die geen geld hebt" (Jesaja 55:1). Daarom 
zegt Johannes ook dat het water “zonder kosten" (aan de genodigden) wordt 
gegeven. 


Toevoegen aan het woord 


Openbaring 22:18, 19 gaat verder, 

18 Ik getuig aan ieder die de woorden van de profetie van dit boek hoort: 
indien iemand er iets aan toevoegt, zal God hem de plagen toevoegen die 
in dit boek geschreven staan;!® en indien iemand iets afneemt van de 
woorden van het boek van deze profetie, zal God zijn deel afnemen van 
de boom des levens en van de heilige stad, die in dit boek geschreven 
staan. 

Dit gebod heeft geen betrekking op de Bijbel als geheel, maar op “de profetie van 
dit boek", dat wil zeggen het boek Openbaring. Maar wat voor het boek 
Openbaring geldt, geldt evenzeer voor het hele woord van 

God. Het is een uitbreiding van de wet in Deut. 19:14 


4 U zult de grensmarkering van uw naaste, die de voorouders hebben 
gesteld, niet verplaatsen in uw erfdeel dat u zult erven in het land dat de 
Heer, uw God, u geeft te bezitten. 

Het woord van God bepaalt de grenzen van de openbaring in het Koninkrijk. Elke 
persoonlijke openbaring moet de openbaring die God al gegeven heeft 
ondersteunen en verduidelijken. Dit hoeft de persoonlijke openbaring niet te 
beperken, want iedereen wordt in de Schrift vermaand naar Zijn stem te luisteren. 
Maar wij moeten de Schrift zien als een grensmarkering van de waarheid, en alle 
persoonlijke openbaring moet in overeenstemming zijn met de parameters van de 
Schrift. Uiteindelijk moeten de Geest en het Woord één zijn. 


In den beginne, lezen we in Genesis 2:16, 17, 

16 En de Here God gebood de man: “Van elke boom in de tuin mag je vrij 
eten;!? maar van de boom van de kennis van goed en kwaad mag je niet 
eten, want op de dag dat je daarvan eet, zul je zeker sterven. 

Later, toen de slang Eva verleidde, zei hij tegen haar in Genesis 3:1: 

“Heeft God inderdaad gezegd: 'U zult van geen enkele boom in de tuin eten'?" 
Eva's antwoord voegde zich bij Gods gebod, want we lezen in Genesis 3:2, 3, 

2 En de vrouw zei tegen de slang: “Van de vruchten van de bomen in de 
tuin mogen we eten;? maar van de vrucht van de boom die in het midden 
van de tuin staat, heeft God gezegd: ‘Daarvan mag je niet eten en die mag 
je niet aanraken, anders sterf je." 

Zij voegde “of raak het aan” toe aan Gods woord, wat de slang kon uitbuiten. Het 
spreekt vanzelf dat zij de boom moest aanraken alvorens van de vruchten ervan te 
eten. Toen zij dat deed, en ontdekte dat haar niets ergs overkwam, was zij er 
gemakkelijk van overtuigd dat Gods woord niet waar was, en dit moedigde haar 
aan om van de vrucht te eten. 


Hieruit blijkt ook hoe de tradities van mensen (die aan het woord toevoegen en 
het daardoor tenietdoen) velen hebben afgewend van het opvolgen van de echte 
geboden van God. Zo citeert Jezus Jesaja in Matt. 15:38, 9 die de Farizeeën en 
Schriftgeleerden berispt omdat zij de mensen verboden met ongewassen handen 
te eten (het onderwerp in Matt. 15:2). Zo'n wet bestond niet, en toch 
bekritiseerden zij de discipelen alsof zij zondaars waren omdat zij aten zonder 
eerst water over hun handen te gieten om ze te reinigen. 


Wanneer mensen geloven dat hun toevoegingen aan het woord van God echte 
waarheid van God zijn, struikelen zij wanneer iemand het oneens is met of afwijkt 
van die door mensen gemaakte voorschriften. Wanneer dit voor hen een zonde 


wordt, komen zij onder de natuurlijke gevolgen van het overtreden van de wet. 
Deze natuurlijke gevolgen worden in Openb. 22:18 “plagen” genoemd. In Deut. 
28:15 worden ze “vloeken” genoemd, d.w.z. de vloek of het oordeel over de 
zonde die in de wet geschreven staat. 


Het ondertekenen van het boek Openbaring 

22:20 zegt, 

20 Hij die van deze dingen getuigt, zegt: “Ja, ik kom snel." Amen. Kom, 
Heer Jezus. 2! De genade van de Heer Jezus zij met allen. Amen. 

Hoewel de boodschappers (engelen) de agenten waren waardoor de woorden van 
deze profetie aan Johannes werden overgebracht, waren de woorden eigenlijk 
afkomstig van “de Heer Jezus". Daarom tekent Hij Zijn naam aan het eind van het 
boek, en Johannes, de notaris, getuigt van Zijn handtekening met zijn “Amen”. 
Kom, Heer Jezus.” 


Het boek Openbaring krijgt een titel in de openingsverklaring van het boek in 
Openb. 1:1, die letterlijk luidt: “De onthulling van Jezus Christus.” Het woord 
apokalupsis betekent letterlijk onthullen, openbaren of manifesteren. Het gaat 
over de komst van Christus, terwijl Hij door de geschiedenis heen langzaam wordt 
onthuld tot de volledige onthulling aan het einde der tijden. Door de openbaring 
van het Nieuwe Verbond wordt de sluier van onze ogen opgelicht. 


Aan enkelen wordt Hij al heel vroeg onthuld, als mannen en vrouwen in de eerste 
eeuwen van de aardse geschiedenis van het levenswater komen drinken. 
Naarmate de tijd verstrijkt, wordt Christus aan steeds meer mensen onthuld. Aan 
het einde van het Pinkstertijdperk, wanneer de eerste opstanding alle 
overwinnaars uit de dood doet opstaan, begint Hij aan grotere aantallen mensen 
te worden onthuld, wanneer het Koninkrijk van het Licht wordt gevestigd met 
Christus’ jurisdictie over bepaalde delen van de aarde zelf. De Geest wordt 
uitgestort, en een groot deel van de aarde ziet het licht van Christus. 


Dan bij de Grote Witte Troon zullen allen Hem zien, als zij worden opgeroepen 
voor het oordeel. Maar zelfs dan zullen bij de pas bekeerde zondaars die hun 
knieën hebben gebogen en trouw aan Hem hebben gezworen, slechts één of twee 
sluiers van hun ogen worden verwijderd. Het is alsof zij de poort naar het 
buitenhof zijn binnengegaan (Pesach) en vervuld zijn met de Geest (Pinksteren). 
Maar zij zullen in dat laatste Tijdperk tot volle wasdom moeten komen, totdat zij in 
het grote Jubeljaar worden vrijgelaten. Pas dan zullen zij volledig naar het beeld 


van Christus zijn en gekwalificeerd zijn om de onthulde Christus in zijn volle 
heerlijkheid te zien. 


De onthulling van Jezus Christus is een historisch proces, ook al ziet ieder individu 
Christus in de loop van zijn leven steeds meer onthuld. Uiteindelijk vereist het 
absolute volmaaktheid om de onthulde Christus zonder vrees en zonder 
afscheiding te zien. 


Kom, Heer Jezus. 
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